ଂସ୍ଡୃଡି ଓ ସର୍ବୋଦୟ 


ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 


ଚ୍ଚ ପ୍ରକାଶନ, ଭୁବନେଶ୍ବର 
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ସଭ୍ୟତାର ସକଳ କୀର୍ରିକରଣୀରେ ମଣିଷର ହାତ 
ରହିଛି । ମଣିଷ ହିଁ ତାର ଉଦ୍ୟମରେ ସମାଜ ଓ 
ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦର କରିପାରେ । 


ଆମର ସ୍ଵପ୍ନ ଆମର ଦେହାତୀତ ସ୍ଵର୍ଗାବାସ ନୂହେଁ 
ବରଂ ଆମର ଆଗାମୀ ବଂଶଧରଙ୍କ ପାଇଁ ଓ ମଣିଷ 
ସମାଜ ପାଇଁ ଏକ ସୁନ୍ଦରତର, ମହତ୍ତର ଓ 
ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ପୃଥ୍ବୀର ରୂପାୟନ ! ଯଦି ବିଶୃଵରେ ଏକ 
ଅହିଂସ, ସମତାପୂର୍ଣ୍ ଓ ମମତାପୂର୍ଣ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ହେବ ମଣିଷଜାତିର ପୁନର୍ଜନ୍ନ। 


ସର୍ବୋଦୟ ହେଉଛି ସାମ୍ୟ ଯୋଗ । ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜର ରୂପାୟନ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମ ଜିଜ୍ଞାସା । ଏକ 
ମାନବହିତୈଷୀ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ ସାମ୍ୟ 
ସମାଜର ରୂପାୟନ ହେଉଛି ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ | 
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ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋଦୟ 


ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 
ଅବସରପ୍ରାପ୍ତ ଅଧ୍ୟାପକ, ଦର୍ଶନ ବିଭାଗ 


ଚର୍ଚ୍ଚା ପ୍ରକାଶନ 
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ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଧୂଵକ୍‌୍କାର କରିବା ପରିବରେୈ ଆଲୋକର 
ଦୀପଶିଖାଟିଏ ଜାଳିବାକୁ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ପ୍ରୟାସ 
ଭିତରେ କେତେ କେତେ କଟାକ୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି — ସେହି 
ସୃଜନଶୀଳ ବ୍ୟଳଭ୍ତିମାନଙ୍କ ହାତରେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଉସୂର୍ଗ କରୁଛି 


-ଲେଖକ- 
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୧୨. 


୧୩. 


ମୁଖବନ୍ଧ 
ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି 

ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି 

ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି: ଏକ ବିହଙ୍ଗାବଲୋକନ 
ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନା: ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 

ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 

ପରଂପରା, ଆଧୁନିକତା ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଜାତିପ୍ରଥା: ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 
ଗୀତାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଯୁକ୍ତି :ଏକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଗୁଣାମୂକ ଜୀବନ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 

ବୌଵ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମ୍ବା ଓ ମନ 

ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତନରେ ଆମ୍ା ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ 


ନୈତିକତା ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା 
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ପୃଷ୍ଠା 


୧୪. 


୧୫. 


୧୬. 


୧୭. 


୧୮. 


୧୯. 


୨୦. 


୨୧. 


99. 


୨୩. 


୨୪. 


ସ୍ଵରାଜ - ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଓ ପରେ 9୨୨୧ 
ସର୍ବୋଦୟ : ଦିଗ ଓ ଦିଗନ୍ତ ୨୩୪ 
ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ ..... ୨୪୫ 
ଗାନ୍ଧୀ କ'ଣ ବାଟ ଦେଖାଇବ ? ୨୫୧ 
ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଚତୁର୍ଥ ମାଙ୍କଡ 9୬0 
ଗାନ୍ଧୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ୨୬୬ 
ଗାନ୍ଧୀ ଚିନ୍ତାମାନସ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ ୨୭୦ 
ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିଶ୍ଵସମାଜ ୨୭୫ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵର୍ଣଜୟନ୍ତୀ ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ସଂକଟ ୨୮୨ 
ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଜନଜୀବନ ୨୯୧ 
ବିପ୍ଳବ ଓ ପ୍ରତିବିପ୍ଲବ ୨୯୯ 
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ମୁଖବନ୍ଧ 


ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନରେ ସ୍ଥାନିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକାଶିତ । ପ୍ରଥମ 
ଦୁଇଟି ପ୍ରବନ୍ଧ “ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି? ଓ “ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି” କଟକସ୍ଥିତ ଦି ୟୁନିଭର୍ସର 
ବିଶ୍ଵନୀଡ ବକୃତାମାଳାରେ ମୁଁ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲି ଓ ତାହା “ଧର୍ମର ଉର୍ବ୍ବରେ' ପୁସ୍ତକରେ 
ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥଲା । ତୃତୀୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି : ଏକ ବିହଙ୍ଗାବଲୋକନ 
ପତ୍ରିକା ପଞ୍ଚମ ସ୍ତମ୍ଭରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା | ପରବର୍ଭୀ ଦଶଟି ପ୍ରବନ୍ଧ (କୁମିକ ୪ ରୁ ୧୩) 
ଚର୍୍ଟା ପତ୍ରିକାରେ ଧାରାବାହିକ ଭାବେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ଅବଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ 
(କ୍ରମିକ ୧୪ ରୁ ୨୪) ସର୍ବୋଦୟ ପତ୍ରିକାର ବିଭିନ୍ନ ସଂଖ୍ୟାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା। 
ଏଗୁଡିକ ଏକତ୍ର ଗୁନ୍ଛା ହୋଇ ଏହି ସଙ୍କଳନର ଶୋଭା ମଣ୍ଡନ କରିବା ମୋ ପାଇଁ ଆନନ୍ଦର 
ବିଷୟ । 


ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଜୀବନାଦର୍ଶ ଉପରେ ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଧାରିତ ଥୁବାରୁ ଏହାର ଶୀର୍ଷକ“ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋଦୟ” ରଖୁବାକୁ ସ୍ଥିର କଲି । 


ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ମୁଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଜନିତ ହେତୁବାଦ ( rationalism ) 
ଓ ନିରପେକ୍ଷ ମାନବବାଦ ( eଧୋଥ୮ humanism) ମୁୂଲ୍ୟଚୟରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । 
ବିଚାରଶୀଳତା, ତର୍କଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ହେଉଛି ହେତୁବାଦର 
ସାରମର୍ମ । ଅନୁସ୍ଧିସୁ ମନୋଭାବ ଜନିତ ଜିଜ୍ଞାସା ହିଁ ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନର ଆଧାର । ବିଜ୍ଞାନ 
ଏକ ମୁକ୍ତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦେଇଥାଏ ତାହା 
ସୁନିୟନ୍ତିତ ଓ ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ । ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରିବା ସହ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ 
ସକଳ ଘଟଣାର ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ହିଁ ହେତୁବାଦର ଆଦର୍ଶ । ସେହିପରି ନିରପେକ୍ଷ 
ମାନବବାଦ ଏକ ଜୀବନାଦର୍ଶ । ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ କେତେକ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଅଧ୍ବକାର ଓ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟୁକୁ ଏହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଏ । 
ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଗୁଡିକ ମଣିଷର ଅନୁଭୁତି ଓ ବିଗଵରଶୀଳତାରୁ 
ହିଁ ଉଉବ ହୋଇଛି, ଏହାର କୌଣସି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଦୈବୀ ଆଧାର ନାହିଁ। ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି, 
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ଚିନ୍ତନ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାରୁ ନୀତି, ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡିକର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି । ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନାଦର୍ଶ, ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସର୍ବଜନ ହିତାୟ 
ଭାବଧାରା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ମୂଲ୍ୟଚୟ ହିଁ ହେତୁବାଦ ଓ ମାନବବାଦର ମୌଳିକ 
ନିଷ୍ଷଷ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହି । ଏସବୁ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଛି । ପରଲୋକ, ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ପୂର୍ବ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବଧାରା ଇଶ୍ଵରକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିରେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିବା ବେଳେ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତର୍କଶୀଳ ହେତୁବାଦ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ମାନବବାଦ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ହେତୁବାଦ 
ଓ ମାନବବାଦ ଏକ ଗୁଣାମ୍ମକ ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ ବୋଲି ମୋର ବିଶ୍ବାସ । 


ଏହି ଜୀବନାଦର୍ଶକୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକରେ କିଞ୍ଚତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ମୁଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । 


ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଲେଖା ଯାଇଥିବାରୁ ଏଥିରେ କେତେକ ସ୍ଥଳରେ 
ଭାବନାର ପୁନରାବୃଭି ହୋଇଥବା ପାଠକମାନେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିପାରନ୍ତି ଓ ସେହି ଦୁର୍ବଳତାକୁ 
ମୁଁ ନମ୍ୂତାର ସହ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି । 


ଚର୍ଚା ପତ୍ରିକାରେ ଧାରାବାହିକ ଭାବେ ମୋର ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଅବସରରେ 
କେତେକ ବିଜ୍ଞ ପାଠକ ବିଭିନ୍ନ ମତାମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ଓ ଏପରିକି 
ସମାଲୋଚନା ମୋତେ ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଛି । ଏହି ଅବସରରେ ସହୂଦୟ ପାଠକମାନଙ୍କୁ 
ମୋର କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରୁଛି | 


ମୋର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ “ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ” ରେ ୨ ୪ଟି ପ୍ରବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥଲା ଓ ସେହି ଧାରା ରକ୍ଷାକରି ଏହି ଦ୍ଵିତୀୟ ସଂକଳନରେ ମଧ୍ଯ ୨୪ଟି 
ପ୍ରବନ୍ଧକୁ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ପ୍ରଥମ ସଂକଳନଟି ଓଡିଶାର ସହୃଦୟ ପାଠକମ୍ଭାନଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ଯେପରି ଆଦ୍ଧତ ହୋଇଥଲା, ଏହି ସଂକଳନଟି ସେହିପରି ପାଠକୀୟ ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିବ 
ବୋଲି ଆଶା କରୁଛି । 


ଚର୍୍ଚା ପତ୍ରିକାର ସଂପାଦକ ଶ୍ରୀ ଦେବେନ୍ଦ୍ର ସୁତାର ଏହି ସଂକଳନର ପ୍ରକାଶ ଦାୟିତ୍ଵ 
ନେଇଥବାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କ ଆନ୍ତରିକ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛି । କ୍ୟାପିଟାଲ ବିଜିନେସ୍‌ର ସ୍ଵତ୍ବାଧ୍ଵକାରୀ 
ଶ୍ରୀ ନିଶାକର ସାହୁ ଓ ଶ୍ରୀ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମେହେଣା ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଅନ୍ତ ସମୟ ଭିତରେ ମୁଦ୍ରଣ 
କରିଥିବାରୁ ସେମାନେ ମୋର ଧନ୍ୟବାଦାହଁ । 


ଧନେଶ୍ବର ସାତୁ 
ଏ- ୧ ୨ , ଭାଗିରଥୁ ବିହାର 
ଢେଙ୍କାନାଳ 
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ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି 
(୧) 


ମଣିଷ ଜାତିର ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ କେତେ ଉତ୍ଥାନ ପତନ ଦେଇ ଗତିକରି 
ଆସିଛି । ଅତୀତରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାର ପତନ ହୋଇଛି ଓ 
ପୁନଶ୍ଚ ନୂଆ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନୂତନ ସଭ୍ୟତା ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । ହେଲେ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ମଣିଷ ଜାତି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନନ କୌଶଳ ବା ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିର 
ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଛି ତାହାର ଗୁଣାମ୍ବକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସର୍ବଦା ହୋଇ ଆସିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଣିଷ 
ଜାତିର ବିକାଶଧାରାରେ ଜ୍ଞାନର ସର୍ବଦା ଯେ କ୍ରମବର୍ବଵିଷ୍ଣୁ ଅଗ୍ରଗତି ଘଟିଛି ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରେ । ମଣିଷ ଅଧ୍ୂକରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି, ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଛି ଓ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରା ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହୋଇଛି । ମଣିଷଜାତିର ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସକୁ କ୍ରମୋନ୍ସତ 
ବିକାଶର ଧାରା ଭାବରେ ବିଚାର କଲେ ଜ୍ଞାନର ସୋପାନ ଗୁଡିକରେ ସର୍ବଦା ଅଗ୍ରଗତି 
ହୋଇଆସିଛି । ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ, ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ରାଜନୈତିକ ବିଚାର 
ବିମର୍ଶ,ଧର୍ମ, ନୈତିକତା, ଶିକ୍ଷା, ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ବିଗାରଶୀଳ 
ଭାବନା ଅଧୁକରୁ ଅଧବକ ଗୁଣାମ୍ମକ ଭାବରେ ପରିମାର୍ଜିତ ଓ ପରିବର୍ଦ୍ଧିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଏହି ଧାରା ନିରବଛିନ୍ଧ ଭାବରେ ସର୍ବଦା ଅଗ୍ରଗତି କରି ଚାଲିଛି । ଅବଶ୍ଯ ସାମଗ୍ରିକ 
ଭାବରେ ତାହା ଯେ ସମସ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି କିମ୍ବା ସେହି ଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ତା'ର ଜନଗଣଙ୍କର 
ଜୀବନଧାରାକୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ ସମୟରେ କେତେକ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବେ ଜନଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରୁଥିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ 


- ଧି - 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କ୍ଷୟ ଶୀଳ ହୋଇ ରହିବା 
ଇତିହାସରେ ଦେଖାଯାଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉନ୍ନତ ବିଗ୍ରଶୀଳ 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରଗତି କରୁଥିବାବେଳେ ସମସାମୟିକ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ପୂଥିବୀର ଅନ୍ୟ ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସାମାଜିକ ଜଡତା, ଅବକ୍ଷୟ ଓ ଅପସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବା ଦୃତ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ବିଚାରଶୀଳତାରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ଜ୍ଞାନ,ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିବା ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାମୁହିକ ବିକାଶ ବା କ୍ରମୋନ୍ସତି 
ଯେପରି ଅପ୍ରତିହତ ଭାବରେ ଅଗ୍ରଗତି କରିଥାଏ,ଏସବୁ ପ୍ରତି ବିତସ୍ପହ ଥବା ବା ଉନ୍ମୁକ୍ତ 
ନ ଥୁବା ଏକ ସମାଜ ତାର ବିକାଶଧାରାକୁ ସେପରି କରିପାରେ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ରାଷ୍ଟ୍ରସମୁହ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିକାଶର ଧାରାକୁ ତୁଳନାମ୍ବକ ଭାବରେ ସମୀକ୍ଷା କଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଗତି ବା ଅବନତି, ସଚେତନତା ବା ଜଡତା,ଉର୍ର୍ବଗତି ବା ପଶ୍ଚାତଗତି ଚିତ୍ରଟି ଆମ 
ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସିଥାଏ । ଇତିହାସ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ତଥା ନୈର୍ବକ୍ତିକ ଭାବରେ ସଭ୍ଯତାର ବିକାଶ 
ଜନିତ କ୍ରମୋନ୍ସତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । 


ସାମୁହିକ ଜୀବନଧାରାର କ୍ରମୋନ୍ସତି ଜନିତ ମୂଲ୍ୟାୟନ କେତେକ ମାନଦଣ୍ଡ 
ଅନୁଯାୟୀ କରାଯାଏ । ସେହି ମାନଦଣ୍ଡ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଗାରଶୀଳତାରୁ ଆସିଥାଏ । ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡର ଯଥାର୍ଥତା 
ଓ ତାର୍କିକ ସଙ୍ଗତି ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ନିରୂପଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରକୃତି ବା ପରିବେଶ 
ସମ୍ପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ମଧ୍ଯଦେଇ ସଭ୍ଯତାର ବିକାଶ ହେବା ଏକ 
ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ ଅଟେ | ସାହିତ୍ୟ , ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ନୀତିବୋଧ, ରାଜନୈତିକ ଆଦର୍ଶ 
ଇତ୍ଯାଦି ସୂଜନଶୀଳ ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ୟଦେଇ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହିସବୁ 
ବୌବଵ୍ଧିକ ସୂଜନଶୀଳତା ମଣିଷର ମାନସିକ ବିକାଶର ସ୍ଵାକ୍ଷର ମଧ୍ୟ ବହନ କରିଥାଏ। 
ସୁତରାଂ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶର ଧାରାଟି ବିଚାରଶୀଳ ଚିନ୍ତନର ଅଗ୍ରଗତି ଉପରେ 
ଅନେକାଂଶରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ସବୁ ତର, 
ଚିନ୍ତନ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଣିଷର ମାନସିକତାକୁ କୌଣସି ସମାଜରେ ପ୍ରଭାବିତ ବା କବଳିତ 
କରି ରଖୁଥାଏ ତା'ର ପରିଣାମ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ସୃଜନଶୀଳ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ବାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ହୋଇଥାଏ ! ହୁଏତ ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣା ବା ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜଣେ 
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ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ନୂତନ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ହୁଏତ 
ନିଜର ପ୍ରତିଭାଦ୍ଵାରୀା ମଣିଷର ବୌଵ୍ଦିକ ପରିଧ୍ବଟିରେ କିଛି ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଠି କରିଥାନ୍ତି ଓ 
କାଳକ୍ରମେ ସେହି ଆଲୋଡନ ମଧ୍ଯଦେଇ ପୁନଶ୍ଚ ନୂଆ ବାଟ ଓ ଚିଲ୍ାର ସକୁରଣ ହୋଇଥାଏ | 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ଭାବନା ବା ପନ୍ଛା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା 
ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସୃଜନଶୀଳତାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ବୌବିକ ସୂଜନଶୀଳତା ହିଁ 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହତ୍ତପୂର୍ଣଣ ଅଟେ । ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶର 
ଗାବିକାଠି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହତ୍ଵ ଏହି ବିଚାରଶୀଳ 
ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ନିହିତ । ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିବର୍ଭନ ପକ୍ରିୟାରେ ଏକ ମହର୍ତ ପୂର୍ଣ ପ୍ରାପ୍ତି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହା ମଣିଷର ସହଜାତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯଦିବା ଏହାର ଯଥୋଚିତ 
ବିକାଶ ଓ ପରିପ୍ରକାଶ ନାନାବିଧ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା 
ସବୁ ଯୁଗରେ ସମାନ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଭାବେ ପରିପ୍ରକାଶ 
ହେବା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ମଣିଷର ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟର କ୍ରମୋନୁତି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଦେଇ 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ଗୁଣ ବା ସାମର୍ଥ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଖରୁ ଜୈବିକ 
ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଆଣିଥାଏ । ବିବର୍ଶନ ଧାରାରେ ମଣିଷର ମାନସିକ ସ୍ପିତି ବର୍ଭମାନ 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି ସେଥିରେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁଣାମବକ ଅଭିବୃଵି ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସଂପ୍ରତି ମଣିଷର ମାନସିକ ସ୍ତର 
ଯେଉଁ ସ୍ତରକୁ ଆସିଛି ତାହା ଯେ ସବୁ ସମୟରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଥିଲା ତାହା ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । ଏପରିକି ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ବରେ ଅନ୍ୟ କେଉଁ ଗ୍ରହରେ ମଣିଷଠାରୁ 
ଅଧୁକ ବିକଶିତ ପ୍ରାଣୀ ରହିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ସମ୍ଭାବନା ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷର ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବିବର୍ରିତ ହୋଇଛି; ଏଥିରେ 
ଅଧକ ବିକାଶ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ବିଗ୍ାରଶୀଳତାର 
କ୍ରମବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ଆଦିମ ସ୍ତରରୁ କ୍ରମ ଉତ୍ତରଣ ଦେଇ ସଭ୍ଯ ଜୀବନଧାରାର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଇତର ଜୀବମାନଙ୍କର ମାନସିକ ସ୍ତରଠାରୁ ମଣିଷର ମାନସିକ 
ସ୍ତର ଅତି ଉନ୍ନତ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ଯ ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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କୌଣସି ଗୁଣାମ୍ମକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ନ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଉନ୍ନତିର ସୋପାନରେ 
ଅଗ୍ରଗତି କରି ଚାଲିଛି । ଏକଦା ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ପଶୁ ଭଳି ଜୀବନ ବଞ୍ୁଥିବା ମଣିଷ 
ସୋପାନ ପରେ ସୋପାନ ଅତିକ୍ରମ କରି ସଂପ୍ରତି ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ଯୁଗରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରିପାରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ 
ନିୟମିତ ଉଦ୍ୟମର ବହୁ କଷ୍ଟକର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ସମାଜର ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅତୀତରେ ଜଣେ 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ କୌତୂହଳୀ ହୋଇ କୌଣସି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ନୂଆ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । କିନଧୁ ସଂପ୍ରତି ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସାଧନ କରିବାକୁ ସଂଘବଦ୍ଧ ଓ 
ସମ୍ମିଳିତ ଭାବରେ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଗବେଷଣା କରାଯାଉଛି । ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ତୃରାନ୍ବିତ ହୋଇପାରିଛି । 


(9) 


କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣ ହେବା ମଣିଷ ସୃଜନଶୀଳତାର ଏକ ପ୍ରମାଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହଁ,ଏହି କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ତା'ର ଜ୍ଞାନର ପରିସରକୁ 
କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ଭାବେ ବିକାଶ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶର ଅସଂଖ୍ୟ 
ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଏପରିକି ନିଆଁର ବ୍ଯବହାର ବା କୃଷିକରି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବା 
ପଶ୍ଚାତରେ ମଣିଷର କୌତୂହଳ ଜନିତ ଆବେଗ ରହିଛି | ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବଠାରୁ ଏହି 
କୌତୂହଳ ଜନିତ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ୟଦେଇ ମଣିଷ ଆଜି ବିକାଶର ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ସୋପାନରେ ପହଞ୍‌ 
ପାରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା ବା ଜିଞ୍ଜାସାବୋଧ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଅତୀତରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଗଢି ଉଠିଥିବା ସଭ୍ୟତାଗୁଡିକ ଭିତରେ ମଣିଷର 

ବିଗ୍ଵରବୋଧ, ସାମାଜିକ ଭାବନା,ଜଗତ ବିଷୟକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା, ଜୀବନର ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା 

ପାଇଁ ତାର୍ବିକ ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଥମେ ରୂପରେଖ ନେଇଥିଲା | ଏତିହାସିକ ମାନଦଶଣ୍ଡରୁ 

ବିଗ୍ଭର କଲେ ପ୍ରାୟ ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ କୌତୂହଳ ଜନିତ ଆବେଗ ମଧ୍ୟଦେଇ 

ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥିଲା | ବିଶେଷକରି ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ ଓ ଭାରତବର୍ଷର 

ସଭ୍ୟତା ଭିତରେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ବା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥିଲା । ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵର କାରଣ 
- ୧ ୨- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କ'ଣ ହୋଇପାରେ, ପୃଥିବୀର କିଛି ଆଦିକାରଣ ରହିଛି କି, ମଣିଷ ଜୀବନର ସ୍ବରୂପ ଓ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ, ନୀତିବୋଧ, ନ୍ୟାୟ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କହିଲେ ଯଥାର୍ଥରେ କ”ଣ ବୁଝାଯାଏ 
ଏହିପରି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଗାର ବିମର୍ଶ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ ଓ ଭାରତବର୍ଷରେ 
କରାଯିବାଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶନର ଭିଭି ପଡିଥିଲା। ଜ୍ଞାନ, ପୁରୁଷାର୍ଥ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦି 
ଜଟିଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧିକ ଭାବନାର ଯେଉଁ ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ତାହା ମଣିଷର 
ବୌଵିକ ସ୍ତରକୁ ବିସ୍ତାର କରିଥିଲା । ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସେହି ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହା ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ଉଠାଇ ସେ ସବୁ ଉପରେ ବିଚ୍ବାର ଆଲୋଚନା 
କରିବାର ମାନସିକତା ଆସିବା ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । କାରଣ 
ବିଗାରଶୀଳ ଭାବରେ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆଲୋଚନା, ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ମାନସିକ 
ବିଗାରଧାରାରେ ମହର୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଖ୍ରୀ:ପୁ: ଦୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଚିନ୍ତାଜଗତରେ ଥେଲସ୍‌, ଆନାକ୍ସିମାଣ୍ଡର, ପିଆଗୋରାସ, ହେରୋକିଟସ୍‌, 
ଆନାକମୋରାସ, ପାର୍ମେନାଇଡିସ, ସେକ୍ରେଟିସ୍‌ , ପଲେଟୋ, ଆରିଷ୍ଟଟଲ ଇଦ୍ୟାଦି ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ଅବଦାନରୁ କାବ୍ଯଶାସ୍ତ, ତର୍କଶାସ୍ତ୍ ରାଜନୀତିକ 
ବିଚାର, ଶିକ୍ଷା ଓ ସବୌପରି ଦର୍ଶନର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ପଡିଲା । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ପରି ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌, ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର, ସାଂଖ୍ୟ, ନ୍ଯୟାୟୟ ବୈଶେଷିକ, 
ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ ମଧ୍ଯଦେଇ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଆଲୋଚନାମାନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲା | ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍ଵମୀମାଂସା, ନୀତିବୋଧ, ତର୍କ 
ଇତ୍ୟାଦି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ 
ମାରଲଖୁଣ୍ଟ ଭାବରେ ମଣିଷଜାତିର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ହେଲା | ହୁଏତ ଗ୍ରୀସ୍‌ ଓ ଭାରତବର୍ଷ ପରି 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ କେତେକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ନେଇ ବିଚାର 
ଆଲୋଚନା ହୋଇଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଆଇପାରେ | ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ 
ବା ତାର୍ବଵିକ ବିଗ୍ାରଗୁଡିକର ଅଙ୍କୁରୋଦ୍‌ଗମ ହୋଇଥଲା କାଳକ୍ରମେ ସେଗୁଡିକ ଚିନ୍ତା 
ଜଗତରେ ନାନା ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ଯୁକ୍ତହୋଇ ବିରାଟ ଦୁମରେ ପରିଣତ ହେଲେ | ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗରେ ଯେତେ ଯେତେ ବିଷୟ ଉପରେ ସୃକ୍ଷ୍ମରୁ ସୂକ୍ଷୁତର ଗବେଷଣାମାନ କରିବାକୁ 
ମଣିଷ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି ତା'ର ଅଧୁକାଂଶ ବିଷୟରେ କିଛି କଛନା ବା ପ୍ରକଳ ସେହି ପ୍ରାଚୀନ 
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ଯୁଗରେ ଯେତେ ଅପରିପକ୍‌ ସ୍ତରରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ,ମଣିଷର ମନକୁ ଯେ ଛୁଇଥିଲା ତାହା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । ସେହିସବୁ ଭାବନା ଗୁଡିକ ମଣିଷର ବୌଵ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ 
ଆଲୋଡନ ଆଣିଥିଲା ସେଗୁଡିକର ପ୍ରେରଣା ମଣିଷଜାତିର ମାନସିକ ଦିଗ୍ବଳୟକୁ ବିସ୍ତାର 
କରିବାରେ ଯେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


(୩) 


ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ମଣିଷଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା କହିବାକୁ ହେବ । 
ପୂଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଚିନ୍ତା, ଚେତନା ତତ୍କାଳୀନ 
ସମାଜରେ ରାଜନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଦୃଢତା ଆଣିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିଲା । 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ, ନୈତିକ ଶୃଖଂଳା, ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା, ପୁରୁଷାର୍ଥ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ନେଇ ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ 
ଫଳରେ ଧର୍ମଚେତନାର ଉଦ୍ରେକ ହେଲା । କୌଣସି ଭୂଖଣ୍ଡର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ଦିଗରେ 
ଧର୍ମଚେତନା ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପ୍ରାଥମିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଏକ ସଂସ୍କାର ଓ ବୌବ୍ଧିକ ଜାଗରଣ ଭାବରେ ଆସିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ଏହା 
ବୃହତ୍ତର ଅଞ୍ଚଳର କନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାର ଲାଭକରି ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବନ୍ଧନ ଭାବରେ 
ଦୃଢୀଭୂତ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ କାଳକ୍ରମେ ନାନାବିଧ ବୌବ୍ଧିକ, ସମାଜିକ ତଥା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହକୁ ନେଇ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବା ସହ 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମର ଉଭବ ହେଲା । 


ଜଗତ ସମ୍ପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଯେତେବେଳେ ଅତି ସୀମିତ ଥିଲା ତଥା ମଣିଷର ସାମାଜିକ 
ସ୍ଥିତି ନାନା ଘନଘଟା ଭିତରେ ବହୁ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥିଲା ସେତେବେଳେ ଧର୍ମ 
ଏକ ସୀମିତ ପରିସରରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତି ଆଣିବା ସହ ବୌବ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସହଜ ସମାଧାନମାନ ଯୋଗାଇ ଦେଉଥିଲା । ଧର୍ମଭିଭିକ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ି ସଂସାର, ଜୀବନ, 
ନୀତିବୋଧ ରତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ଜିଜ୍ଞାସା ପାଇଁ ସୂତ୍ରଧର ଥିଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକଧର୍ମର 
ତାର୍ବିକ ଭିଭି ମଧ୍ୟଦେଇ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ ରହସ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କ 


-୧୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଉପରେ କାଳନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାମାନ ମଣିଷର ମାନସିକତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥିଲା । ସେହିପରି ସ୍ଵର୍ଟ, 
ନରକ, ଅତୀହ୍ରିୟ ଜଗତ, ପାପ, ପୂଣ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ 
ଦେଇଥିଲା । ଏହିକ ସ୍ତରରେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ସାମନ୍ତବାଦ ତଥା ସମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଜନିତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିପାରିଥିଲା । ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଧ ତଥା ଜୀବନର 
ବିଧାନ-ଗୁଡିକ ପବିତ୍ର ନିୟମ ଭାବେ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଯାଇଥିଲା । ଏପରିକି 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ସମସ୍ତ ନୀତି,ନିୟମ ତାର୍ଵିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ପାଇଁ କେତେ କେତେ ଯୁକ୍ତି 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସେଗୁଡିକ ଯେ ଅଲଂଘ୍ୟ ସେହି ମାନସିକତା ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଗଲା । ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରେ 
ଏକ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ଯୋଗାଇଥିଲା । ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ 
ପାଇଁ ପବିତ୍ର ହୋଇ ରହିଥିଲା । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥିବା ବିଚାରଗୁଡିକ ପବିତ୍ର 
ଓ ତା'ର ଲଂଘନ ଏକ ଇଶ୍ଵର ବିରୋଧୀ ଭାବନା ବୋଲି ମାନସିକତା ରହିଥିଲା । ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚାରଶୀଳତାର ମାନଦଣ୍ଡ ତଥା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ 
ସତ୍ୟ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମୀୟ ଚିନ୍ତନର ମହର୍ଵ ପ୍ରାୟତଃ ଉଣା ଅଧକେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଭ୍ୟତାରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥିଲା । 


ଧର୍ମର ତାର୍ବିକ ତଥା ଉପାସନା ଜନିତ ଆଗ୍ଟର ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ବାଦ୍‌ ଦେବା 
ପରେ ଏହାର ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଆବେଗ ଓ କେତେକ ନୀତିବୋଧ ମଣିଷର ସୃକ୍ଷ୍ମାନୁଭୂତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରେରଣାର ଉସ୍ବ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | ଜୀବ ପ୍ରତି ଦୟା, କରୁଣା ଓ ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ 
ଧର୍ମାୟ ଜୀବନଧାରାରେ ଅବଶ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥଲା । ନୈତିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର 
ଯାହା କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥିଲା ତାହା ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବଳ ସାଧନ 
ଭାବରେ ରହିଥିଲା । ଜୀବନ ଜଞ୍ଜାଳର ଦୁଃଖମୟ ପରିଣତିରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ନୈତିକ 
ଆଚରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥିଲା | ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହେଉ ଅଥବା ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ଯୁର ଚକ୍ରରୁ 
ନିସ୍ତାର ପାଇଁ ହେଉ ଆଧଦୈବିକ ରହସ୍ଯମୟ ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସାମାଜିକ 
ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମାନୁମୋଦିତ ନୈତିକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପାଳନ କରିବାକୁ ଇଙ୍ଗିତ 
ଦିଆଯାଉଥିଲା । ସମାଜ କିମ୍ବା ଏକ ବୃହତ୍ତର ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ଅଙ୍ଗୀକାର ହୋଇ 
ରହିବା ପରିବର୍ରେ ମୃତ୍ୟୁପର ଏକ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ନୈତିକ ଜୀବନର ଉପଯୋଗିତା 
ଉପରେ ଧର୍ମ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲା । 
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ଧର୍ମୀୟ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିରିଗୁଡିକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେତେକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ଉପ୍ପଭି ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ ପବିତ୍ର ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନରେ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ଏପରିକି ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ମଣିଷ ଜାତିର ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ରଗୋଷ୍ଠୀ 
ଯେ ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ପାଇଁ ମନୋନୀତ ଏହିପରି ଏକ ଦୃଷ୍ଷି ମଧ୍ୟ ରହିବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ କେତେକ ଏତିହାସିକ ଓ ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଅବତାର, 
ଭଶ୍ବର ପୁତ୍ର, ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବାର୍ରାବହ ବା ତ୍ରାଣକର୍ରା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ଓ ଏପରିକି 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅନ୍ୟ ତ୍ରାଣକର୍ାଙ୍କର ଆର୍ବିଭାବ ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ କରାଗଲା । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ମହତ୍ତର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ନେଇ କେତେ କେତେ ଭାବାବେଗ ନିଜ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ପ୍ରକାଶକଲେ ଓ ତାହା ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ 
ହୋଇରହିଲା ! ପରିଦୃଷ୍ଟ ଜଗତକୁ ଅଳୀକ ବା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ବୋଲି କେତେକ ଧର୍ମୀୟ 
ପରମ୍ପରାରେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲା ଓ ଦୁଃଖ ଜଂଜାଳ ରହିତ ଭିନ୍ନ ଏକ ଜଗତର ଭାବନା 
କେତେ କେତେ କାବ୍ୟିକ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଗଲା ! 


ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାମବକ ଅଧ୍ୟୟନ ବହୁ ପରେ ହେଲା ଓ ଏହି ଅଧ୍ୟୟନରୁ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜଣାପଡିଲା । ଏହା ଅବଶ୍ୟ ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଓ 
ନବସଂସ୍କାର ପରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିସ୍ତାର ଯୁଗରେ ସଭ୍ୟତା-ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି-ସଂସ୍କୃତି 
ଭିତରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା । ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ତୁଳନାମବକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଷୟ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେଲା ଓ ମୋଟାମୋଟି ଧର୍ମମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟକ ଓ ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ 
ସୃଶ୍ଚି ହେଲା । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ବିଭିନ୍ନଭୂଖଣ୍ତର ସଭ୍ୟତା ଭିତରେ ମଣିଷଜାତିର ସାମଗ୍ରିକ 
ବିଶ୍ଵାସ, ଚେତନା, ଜୀବନଧାରା, ବୌଵିକ ଅନୁସନ୍ଧିସବା ମୂଳତଃ ଓ ମୁଖ୍ୟତଃ ଧର୍ମକୈନ୍ଦ୍ରକ 
ହୋଇ ରହିଥିଲା । ସେହି ଯୁଗରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ପରମ୍ପରାରେ ରହିଥିବା ଜନଗଣ 
ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡ ବା ସଭ୍ୟତା ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକାଂଶରେ 
ଅଜ୍ଞ ରହି ନିଜର ଧର୍ମ ଚେତନା ଭିତରେ ସୀମାବନ୍ଧ ରହିଥିଲେ । ସେତେବେଳର 
ମାନସିକତାକୁ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଭାବାବେଗ ତଥା ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ବହୁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ 
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କବଳିତ କରି ରଖୁଥିଲା | ସୁତରାଂ ଅନେକ ସମସାମୟିକ ସାମାଜିକ ଘଟଣାବଳୀ ଓ 
ଏପରିକି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣ ଅଘଟଣକୁ ଦିବ୍ଯ ବିଧାନର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଥିଲା | ଏପରିକି ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଧାରାରେ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏଶ୍ବରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆରୋପ 
କରାଯାଉଥିଲା । ସେତେବେଳର ବୌଵିକ ସ୍ଲିଚିରେ ସବୁକିଛି ଘଟଣା 
ପୂର୍ବନିର୍ିଷ୍ଟ ଦୈବୀବିଧାନ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିଲା । ସେହି ମାନସିକତା ନେଇ ନାନା 
ପୁରାଣ, ଲୋକକଥା, ସାହିତ୍ୟ ଆଦି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା । ସବୁକିଛି ବ୍ଯାଖ୍ୟାର ମୂଳଭିଭି 
ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଥିଲା । ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକ କାଳକ୍ରମେ ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତିଲାଭ 
କରିବାରୁ ତାହା ହିଁ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥଲା । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଜୀବନାଦର୍ଶରେ 
ବିଗ୍ାାରଶୀଳତାର ଯେତିକି ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵର, ପରଜଗତ, ଅତାୀହରିୟ 
ବିଶ୍ଵାସ, ଅଲୌକିକ ଘଟଣାବଳୀ ତଥା ପାରଲୌକିକତା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଉପଜୀବ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥିଲା । 
ଆଧୁନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯାହାକୁ ତର୍କଶୀଳ ଚିନ୍ତନ କୁହାଯାଉଛି ତାର କିଞ୍ଚତ ପରିପ୍ରକାଶ 
କେହି କେହି ବ୍ୟଗ୍ତି ହୁଏତ କେଉଁ କେଉଁ ସଭ୍ୟତାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିଥାନ୍ତି । କିମ୍ବା 
ଧର୍ମୀୟ ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହି ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା କନିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଝଲକ କେଉଁଠି କେଉଁଠି 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥିଲା ବୋଲି ଗବେଷଣା ଦ୍ଵାରା କେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିନ୍ତି, କିନୁ ତାର ପ୍ରଭାବ 
ଯେ ଅତି ନଗଣ୍ୟ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ। ସମାଜର ସାଧାରଣ ବୌଦ୍ଧିକଧାରା 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଧର୍ମଭିଭିକ ଥୁଲା ଓ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିଗୁଡିକ ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ଓ ଏପରିକି ଅଭ୍ରାନ୍ତ ତାହା ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । ଏପରି ବିଗ୍ାରବୋଧ 
ପଭ୍କାତରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାରଣ ସହିତ ଭୟ ଓ ଅସହାୟବୋଧ ଜନିତ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ କାରଣ 
ସମୂହ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । ଭୟ ତଥା ଅସହାୟବୋଧ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେପରି 
ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ କେତେକାଂଶରେ ଦୃଢ 
କରିଥାଏ ତାହା ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଯୁଦ୍ଧ, 
ବିଭୀଷିକା, ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ତଥା ସେପରି କିଛି ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଗଣମାନସରେ 
ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅତାୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ପାଇବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । 
ସୁତରାଂ ମାନସିକ ଭୟ, ଉଦ୍ବେଳନ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଧର୍ମୀୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଘଟେ | ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ମାନସିକତା 
ହିଁ ହେଉଛି ଏହି ଭାବନାର ଏକ ଚରମ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 


- ୧୭- 
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(୪) 


ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍କାର ଯୁଗ ସଭ୍ଯତାର ଅଗ୍ରଗତିରେ ଏକ 
ମାଇଲଖୁଣ୍ଡ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଇଟାଲି ଦେଶରେ ପ୍ରଥମେ କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କଦ୍ଵାରା ବିଚ୍ବରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ଭିତ୍ତିକରି ବିଜ୍ଞାନରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡନଟି 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ତାହା କାଳକ୍ରମେ ସମଗ୍ର ୟୁରୋପୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ତୁମୁଳ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବା ସହ ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କୀର୍ରିସ୍ତମ୍ଭ ଭାବେ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ 
ହୋଇ ରହିଲା | ନବଜାଗରଣ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଡନଟି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା 
ତାହା ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ତୁମୁଳ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଲା । 
ବିଶେଷକରି ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଅଭୂତପୂର୍ବ ସାଫଲ୍ୟ 
ଲାଭକଲା ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ହେବାଦ୍ଵାରା ଧର୍ମୀୟ ଅଧ୍ୟକାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭଟ୍ଟା ଆସିଲା । ଧର୍ମୀୟ“ଜଗତ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ବିଶ୍ଵାସଗୁଡିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ଅବଶ୍ୟ ଏହି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ 
ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଦୃନ୍ଦଧୂର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ସେଥିରେ କେତେକ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକଙ୍କୁ ବହୁ ମୁଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ପଡିଥିଲା । ହେଲେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ପ୍ରଭାବ ତଥ୍ୟଭିଭିକ ତଥା ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର 
ପ୍ରସାରକୂ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ପ୍ରତିହତ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ଵୋପରନିକସ, କେପଲର, 
ଗାଲିଲିଓ ଓ ନିଉଟନଙ୍କ ପରି ଅଗ୍ରଣୀ ବୈଜ୍ଞାନିକଗଣ ଜଗତ ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କିତ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଓଲଟ ପାଲଟ କରିଦେଇ ଏକ ନୂତନ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ଆବିଷ୍କାର ଏପରି ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କଲା ଯାହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ବିଗ୍ବରଶୀଳ ଜୀବନଦଧଷ୍ଚି ଅଧ୍ବକରୁ 
ଅଧୁକ ସ୍ବୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଲା । 


ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ମଣିଷଜାତିର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶଚୟ ସୃଷ୍ଟିକଲା, ତାହାର ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ୂକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା 
ବିଶ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁ ଓ ଆଶାତୀତ ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଗଲିଛି । 


-୧୮- 
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କାରଣ ପ୍ରକୃତି ତଥା ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ଜ୍ଞାନଲାଭ ପାଇଁ ସଂପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଗବେଷଣା କରାଯାଇପାରୁଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ଥିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ 
ଗୁରୁତୃ ପୂର୍ଣ । ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ବା ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ତା'ର ପରିସରକୁ 
ବ୍ୟାପକ କରିବାରେ ଲାଗିଛି ସେହି ପ୍ରଣାଳୀର ଦାର୍ଶନିକ ନିଷ୍କର୍ଷକୁ ସେହି ସପ୍ରଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ଫ୍ରାନସିସ୍‌ ବେକନ୍‌ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣର 
ସାହାଯ୍ୟ ନେବାକୁ ହେବ ¦ ସେହି ଧାରା ଏବେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି । ପ୍ରକୃତିର ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷ୍ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଏବଂ ପରୀକ୍ଷଣ ହିଁ ସକଳ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଅଟେ । 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ, ପ୍ରକଳ ପ୍ରଣୟନ, ପ୍ରକଳ୍ପର ସାମାନ୍ୟୀ କରଣ ଓ ତାହାର ତଥ୍ୟଭିରିକ 
ସମର୍ଥନକୁ ନେଇ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆରୋହାନୂମାନ ଗଢି ଉଠିଥାଏ ! ଏହି ଆରୋହାନୁମାନ 
ପଦ୍ଧତି ପ୍ରତ୍ଯେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ଜ୍ଞାନର 
ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି ତଥା ତଥ୍ୟ-ଭିଭିକ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଜନିତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ଏହି ପଦ୍ଧତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜ୍ଞାନର ଯଥାର୍ଥତାକୁ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚେତନାର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଟେ । ବେକନ୍‌ଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ଆରିଷ୍ଟଟଲଙ୍କର ଅବରୋହ ପଦ୍ଧତି ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିଲା ! କିନୁ ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ଜିଜ୍ଞାସା ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରୋହାନୂମାନ ପଦ୍ଧତିକୁ ଓ ସକଳ 
ଆକାରନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବରୋହ ପଦ୍ଧତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କଲା ¦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ 
ତଥ୍ୟଭିରିକ ତଥା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ସମର୍ଥିତ ପଦ୍ଧତିକୁ ନେଲା ତଦ୍ଦାରା ଜ୍ଞାନର 
ପରିସର ବ୍ୟାପକ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ତତ୍ତ୍ତର ସମର୍ଥନ ବାସ୍ତବ 
ଘଟଣା ସହିତ ସମଚନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସ୍ଥିରୀକୃତ ହେଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ୁନିଶ୍ଠ ଜ୍ଞାନଲାଭ ପାଇଁ 
ଏହି ପଦ୍ଧତି ଏକ ସାର୍ବିକ ପଵିତିର ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭକଲା । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଆଧାରିତ ତଥା ପ୍ରକୃତିର 
ଏକରୂପତା ସମର୍ଥନଭିଭ୍ତିକ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହି ଜ୍ଞାନ ଯେ ଶାଶ୍ବତ ବା ଚିରନ୍ତନ ଏହା 
କୁହାଯାଏ ନାହିଁ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭାବନାମୟ, କାରଣ ସଂପ୍ରତି ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ ବା 
ପ୍ରକଛକୁ ଆଧାରକରି ଏହାର ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଥିର କରାଯାଇଛି ତାହା ହୁଏତ ଭବିଷ୍ୟତରେ 


- ୧ ୯- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭିନ୍ନ ଅବବୋଧ ବା ପ୍ରକଳ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇପାରେ । ବିଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକ ଜ୍ଞାନର ପରିସର ବୃଦ୍ଧି ସହିତ ହୁଏତ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇପାରନ୍ତି, ଏହି ସମ୍ଭାବନା 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥାଏ | ସୁତରାଂ ବିଜ୍ଞାନ ଆଧାରିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ ଓ ଏହାକୁ କେବେ ଚିରନ୍ତନ ବା ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଦାବି 
କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମଶାସ୍ତର ବଚନ ସକଳକୁ ଯେପରି ଇଶ୍ଵର ନିସୂତ 
ବୋଲି ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ବରାରେ ନିଆଯାଇ ତାହାକୁ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କରାଯାଏ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ହେତୁବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ | ଅଥଚ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବିଜ୍ଞାନ ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସମ୍ଭାବନାମୟ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହିତ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ବିଗାରଶୀଳତାର ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଟିନ୍ତନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହସ୍ଯବାଦ, ଅଲୌକିକତା ତଥା ବାୟ୍ତିନିଷ୍ଠ 
ଅନୁଭବକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯିବା ବେଳେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁକ୍ତ ମନ, ବସୁନିଷ୍ଠ 
ପଵ୍ଧତି ତଥା ଜିଜ୍ଞାସା ବୋଧକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ଏହି 
ଦୁଇଟି ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭିତରେ ମୌଳିକ ଓ ଗୁଣାମକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତା 
ଚେତନାରେ ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭବକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆନଯାଇ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟଭିରଭ୍ତିକ 
ଆଧାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କୌଣସି ଆଧ୍ୁଦୈବିକ 
ବା ଅଲୌକିକ କାରଣର ସ୍ଥାନ ନ ଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଧାରାରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ସମ୍ଭବ ଓ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ଆଧବଦୈବିକ କାରଣ ଯେ ରହି ନାହିଁ ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ନିଷଶ୍ରର୍ଷ 
ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ବହୁ ରହସ୍ୟ ଏବେ ବି ମଣିଷ 
ବୋଧୂର ଅପହଞ୍ଚ ହୋଇ ରହିଛି ବୋଲି ବିଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆଜି ଯାହା 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରୁନାହିଁ ତାହା ଆଗାମୀ ଦିନରେ ଯେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ ଏହି 
ସମ୍ଭାବନାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରଶୀଳତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏପରିକି ସଂପ୍ରତ 
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ଅଭ୍ରାନ୍ତ ମନେ ହେଉଥିବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକ ଆଗାମୀ ଦିନରେ ମଧ୍ଯ ନୂତନ ପ୍ରକଳ୍ପ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଯୋଗୁଁ ଯେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ ଏହି ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ମାନସିକତାଠାରୁ 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଚିନ୍ତା ଚେତନା ଭିତରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ପିଗୋଚର ହୁଏ । ମଣିଷର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଦୃଷଟିକୋଣର ପରିପ୍ରକାଶ ଯେ ଏକ ଗୁଣାମ୍ବକ ଅଭିବୃଵ୍ଧି 
ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


(୫) 


ବିଗାରଶୀଳତାର ନିରଙ୍କୁଶ ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ହେଉଛି ହେତୁବାଦ । 
ହେତୂବାଦ ମୁକ୍ତମନ, ଜିଜ୍ଞାସୁବୋଧ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ । 
ବିଶେଷ କରି ଏହାକୁ କେବଳ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଚନା ସ୍ତରରେ ସୀମିତ ରଖ୍ବବା 
ପରିବର୍ତେ ବରଂ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଏହାର ସାମାଜିକ ତଥା ବ୍ୟାବହାରିକ ଦିଗ ପ୍ରତି 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହାର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବୌଦ୍ଧିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ହେତୁବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପରି ହେତୁବାଦ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, 
ପରୀକ୍ଷଣ, ଅନ୍ତର୍ବୋଧ, ଯୁକ୍ତିଶୀଳତା, ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଓ ସୂଜନଶୀଳ ଆବେଗ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଜ୍ଞାନର ସୀମିତତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ 
ମଣିଷ ବୋଧ୍ବର ବହିର୍ଭୁତ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକ ବିଷୟରେ ସଚେତନ କରାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଆମର ଅଜ୍ଞାତ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ନୂତନ ତଥ୍ୟ, 
ଅନୁଭୂତି ଓ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସହିତ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
କେବଳ ପ୍ରାକଳଛିକ ସ୍ତରରେ ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର 
ଅନୁକୂଳ ଅଟେ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ ବା ପ୍ରକଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହେଉ ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର 
ପରିଚାୟକ ଅଟେ | “ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ” ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଯେଉଁ ଘୋଷଣାନାମାଟି ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ ତାହା ସହିତ ହେତୁବାଦ ସମତାଳ ରକ୍ଷାକରେ । 
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ସେହି ଘୋଷଣାନାମାଟି ହେଲା - 
(କ) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି ; 


(ଖ) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥୁବା ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମଣିଷର 
ସମସ୍ୟାକୁ ବୁଝି ତାହାର ସମାଧାନ ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ; 


(ଗ) ନେୈତିକତା , ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜୀବନର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ବ୍ୟାପାରରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଉଦ୍ଯମରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ପୂର୍ଣ୍ 
ବିନିଯୋଗଦ୍ବାରା ମଣିଷର ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ; 


(ଘ) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନ ସେହି ସମୟର 
ଅନେ୍‌ଷାରେ ସତ୍ୟର ନିକଟବର୍ଭୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ ବି ସେହି ଜ୍ଞାନ 
ସହ ମେଳ ଖାଉନଥିବା ପ୍ରତ୍ୟୟର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଜ୍ଞାନର ମୂଳ ଭିଭିକୁ 
ସମୟକୁ ସମୟ ନୂତନ ବୈଗାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କରାଯିବା ଦରକାର । 


ଏହି ପୂଶ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ହି ହେତୁବାଦର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଆଦର୍ଶ । ତାର୍ବିକ 
ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ । 


ହେତୁବାଦର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ଯେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହିତ ମଣିଷ ଯେ ତା'ର ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ବିଶେଷ କରି ତା'ର ଭବିଷ୍ୟତର ନିୟନ୍ତା ଏହା ହିଁ ହେତୁବାଦର ମୂଳାଦର୍ଶ ଅଟେ । ଯେଉଁଠି 
ମଣିଷ ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ଶୂଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଛି,ସେଠାରେ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରୟାସରେ 
ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, କଳା ଆଦି ରଵିମନ୍ତ ହେଉଥିବା ବେଳେ ସାମୁହିକ ପ୍ରଯନ୍‌ ଫଳରେ 
ସାମାଜର ଜୀବନଧାରା, ଆଦର୍ଶବୋଧ ମାର୍ଜିତ ହୋଇଛି । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବାଦ୍ଧାରା 
ସମାଜରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଜ୍ଞତା, କୁସଂସ୍ଟାର ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଜଡତା ଇତ୍ଯାଦି ହ୍ରାସ ପାଇଛି ବା 
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ବିଲୋପ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ହେତୁବାଦର ସାମାଜିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ସମାଜରୁ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଜ୍ଞତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଲୋପ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ମଣିଷ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି 
ଓ ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରି ସେଥିରେ ଉନ୍ନତି ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିବାଦ୍ବାରା ବହୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ସଫଳ ହୋଇଛି । ମହାମାରୀ ରୋଗମାନଙ୍କୁ ନୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାରେ ତା'ର 
କ୍ରମବର୍ଦ୍ିଷ୍ୁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ! ଦାରିଦ୍ର ଜନିତ ଅସହାୟ-ବୋଧର ସେ ଶିକାର ନ 
ହୋଇ ବରଂ ପ୍ରକୃତି ଯେତେ ପ୍ରତିକୂଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ନିଜର 
ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ନିଜର ପରିବେଶକୁ ବଦଳାଇବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ 
ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ନିଜର ବୁଧି ବଳରେ ନିଜର ସୁରକ୍ଷାର ପନ୍ମା ବାହାର କରିଛି । 
କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଟୁ ଜନସଂଖ୍ଯାର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ପାଇଁ ବିହିତ ପଦକ୍ଷେପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗକରି ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ଅଭୂତପୂର୍ବ ଉନ୍ନତି ସାଧନ କରିଛି । 
ଗମନାଗମନଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜୀବନର ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତି ସାଧନ ଦିଗରେ ମଣିଷ 
ବ୍ରତୀ ହୋଇଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅଭୂତପୂର୍ବ ସାଫଲ୍ୟ ଆସିଛି 
ତାହା ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ ବଦଳାଇ ଦେଇଛି । ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । 


ବୈରାରିକ ସ୍ତରରେ ହେତୁବାଦ ମଣିଷର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ମଣିଷ 
ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ନିୟାମକ ବୋଲି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଧର୍ମୀୟ 
ଦୃଶ୍ଚିଭଙ୍ଗୀଠାରୁ ପୃଥକ ମନେହୁଏ । ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଅନେକାଂଶରେ ମଣିଷକୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ଶକ୍ତର କ୍ରୀଡନକ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ । ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି 
ପାଖରେ ସଭକ୍ତି ନିବେଦନ ଓ ଆମ୍ମସମର୍ପଣ କରିବା ସେହି ମାନସିକତାର ମହର୍୍‌ଵ ଅଟେ | 
ଏହି ସମର୍ପଣ -ଜନିତ- ଦାସତ୍‌ଵ ଭାବନାକୁ ବିଶିଷ୍ଟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଗୋରା (ଗୋପରାଜୁ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାଓ ) ଆସ୍ତିକତାବାଦ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତ ପ୍ରତି 
ମଣିଷର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦୁଇପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ମଣିଷ ତାର ଜାଗତିକ ପରିବେଶ 
ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରି ଦୈବୀଶକ୍ତି ହାତରେ ନିଜକୁ କ୍ରୀଡନକ ମନେ କରିପାରେ । 
ଏହା ଆସ୍ତିକତାବାଦ । ଅଥଚ ପରିବେଶ ପାଖରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତଵକୁ ଜାହିର କରିବା ସହିତ 
ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖୁ ନିଜର ଆବଶ୍ଯକତା ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ କରିବା ହେଉଛ 
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କର୍ବୁତ୍ଵବୋଧ । ଏହି କର୍୍ଧତ୍ଵବାଧ ଜନିତ ସ୍ଵାଧୀନ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀକୁ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବୋଲି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ୨। ଗୋରାଙ୍କର ଆସ୍ତିକତାବାଦ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଜନିତ ପ୍ରତୀତି 
ଅନେକାଂଶରେ ସୃନିର୍ଣତତ ସଂଜ୍ଞା (tipulative definition) ପରି ମନେ ହେଉଥିଲେ ବି, 
ଏହି ମତ ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବନା ରହିଛି ତାହା ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ । ହେତୁବାଦୀ 
ଚିନ୍ତନ ଧାରାରେ ଆଦିମ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ ପ୍ରବାହଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଜୀବନ ପ୍ରବାହ 
ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ମଣିଷର ଯେ ଉଦ୍ୟମ ରହିଛି ତାହା ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ । ହେତୁବାଦୀ 
ଚିନ୍ତନଧାରାରେ ଆଦିମ ସ୍ତରର ଜୀବନ ପ୍ରବାହଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଜୀବନ ପ୍ରବାହ 
ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ମଣିଷର ଯେ ଉଦ୍ୟମ ରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ | ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ମାଟିତଳେ 
ପାଣିର ସନ୍ଧାନ, ଜଙ୍ଗଲ କାଟି ଚାଷଜମି ପ୍ରସ୍ତୁତି, ଲୁହାର ବ୍ଯବହାର, ବୟନ କଳାର ବିକାଶ 
ରତ୍ୟାଦି ହେଉ ବା ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ସହର ନିର୍ମାଣ, ଉନ୍ନତ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ, 
କଂପୁଟର ପ୍ରଚଳନ ରତ୍ୟାଦି ହେଉ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ଯେ ପ୍ରୟାସ ରହିଛି ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ | ମଣିଷ ଯେ ତା'ର ସଭ୍ୟତା ଗଢେ ଓ ସେ ହିଁ ତା'ର ଭଗ୍ୟର ନିୟାମକ, ଏହା 
ହିଁ ହେତୁବାଦର ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଅଟେ । 


ବିଚାରଶୀଳତାର ଉକ୍‌ର୍ଷ ଯେତିକି ଅଧଵକରୁ ଅଧକ ବ୍ୟାପକ ହେଲା ତା'ର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନିତିକ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେହିପରି ଗୁଣାମବକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଅତୀତରେ କିମ୍ବା ଧର୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଏକଛତ୍ରବାଦ ବା ରାଜତନ୍ତ୍ର ରହିଥିଲା ଓ ରାଜାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁଲା । ଅଥଚ ନବସଂସ୍ଟାର ଯୁଗ ପରେ ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ ଦର୍ଶନର 
ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ତାହା ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଷି କଲା | 
ଗଣତନ୍ତ, ସମତା, ସ୍ବାଧୀନତା, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟଦାବୋଧ ପରି ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡିକ ସମାଜରେ 
ଅଧୂକରୁ ଅଧ୍ଵକ ଆଦୃତ ହେଲା । ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଶାସନ ଓ ରାଜନୈତିକ ଆଦର୍ଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହେଲା । ସମାଜବାଦୀ ଚେତନା ଉଦ୍ରେକ ହେଲା ଓ ଏହା କେତେ କେତେ ନୂଆ 
ପରିଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟଯକ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ରାଜନୈତିକ ଏକଛତ୍ରବାଦ, ଶୋଷଣ, 
ସାମନ୍ତବାଦ, ଜାତିବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବହୁ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିବା ସହିତ ଗଣତନ୍ତ, 
ସାମ୍ୟବାଦ, ମାନବବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ ମଣିଷର ମାନସିକ 
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ଦିଗବଳୟକୁ ବିସ୍ତାର କରିଦେଲା । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆପେକ୍ଷିକ ଦୋଷ ତୁଟି 
ରହିପାରେ, ତଥାପି ବୈଗରିକ ସ୍ତରରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା, ସମତା, ମାନବିକ 
ଅଧ୍ବକାର ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡିକ ଯେ ଉନ୍ନତ ଚେତନାର ପ୍ରତୀକ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡିକ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନାଦର୍ଶରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇ ବୃହର ପରିବେଶରେ 
ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ସ୍ବୀକୃତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସାମନ୍ତବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ସାମନ୍ତ ବା 
ଶାସକଙ୍କର ଯେଉଁ ସ୍ତୁତି ଗାଲିଥଲା ତାହା ବଦଳରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ସାମାଜିକ 
ଅଧକାର ନେଇ ଏପରିକି ସାଂବିଧାନିକ ସ୍ଵୀକୃତି ରହିଲା । ବ୍ଯକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯିବା ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଗଲା | ସୃଜନାମ୍ବକ କଳା, ସାହିତ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅଧ୍ବକରୁ 
ଅଧକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଆଗେ ସାହିତ୍ୟ ଯେପରି ରାଜା ଓ ସାମନ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ଦରବାରୀ ସାହିତ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥିଲା ସେଥିରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା । ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ହସ, କାନ୍ଦ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ନୈତିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସାହିତ୍ୟର ବିଷୟ ହେଲା ବା 
ସାହିତ୍ୟରେ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ ହେଲା । 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବୈଗାରିକ ଉକ୍ର୍ଷ ମଣିଷର ନୈତିକ ଚେତନା ସ୍ତରରେ ଅଧ୍ବକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେ ହେଲା । ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ଦଳଠାରୁ ସମଗ୍ର ମଣିଷଜାତି ବା ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ପ୍ରସାରିତ ହେଲା । ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଶାରୀରିକ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ନେଇ ସ୍ତିରୀକୃତ ହେଉଥଲା , କାରଣ 
ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ଯୋଷ୍ଧ ଭାବର ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଧ୍ଧକ ଥିଲା। କିନ୍ଧୁ ଆନ୍ତର୍ବଯକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯେତିକି ପ୍ରସାରିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ବ୍ଯକ୍ତିର ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାର ସେତିକି ବ୍ୟାପକ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ପରିବାର ବା କ୍ଷୁଦ୍ର ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀଠାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବୃହତ୍ତର ମାନବଜାତି 
ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ଯ ସଂପ୍ରସାରିତ ହେବା ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ଘଟଣା ଅଟେ । ସଂପ୍ରତି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପ୍ରସାର ତଥା ସମଗ୍ର ମଣିଷ ସମାଜର 
କଲ୍ୟାଣ ଭାବନା ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ରେଡକ୍ରସ, ବିଶ 
ଜାତିସଂଘ, ବିଶ୍ବ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସଂସ୍ଥା ପରି ଅନେକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଗଠନ ସମଗ୍ର ମଣିଷଜାତିର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଏହି ଉତ୍ତରଣର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । 
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ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦଧ ପରେ ଅନେକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଗଠନ ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ମୁଣ୍ଡ 
ଟେକିଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ପୃଥିବୀର ଦୂରତାକୁ କମାଇ ଦେବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି । ଭାଷା,ଧର୍ମ,ଜାତୀୟତାର ଉର୍୍ବରେ “ ମାନବିକତା” ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଅନ୍ତତଃ ପୃଥିବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେଶରେ କିଛି ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି, ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଜନନାୟକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ସମାଜସେବୀ 
ସାରା ପୃଥିବୀର ଜନଗଣଙ୍କୁ ଏକକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳରେ କିଛି 
ଗୁରୁତର ସମସ୍ୟା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଚିତ ହେବାରେ ଅବକାଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ଜନଗଣଙ୍କର ଦୁର୍ଗତିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର 
ଜନଗଣଙ୍କର ସହାନୁଭୂତି ମିଳିପାରୁଛି । ପୃଥିବୀକୁ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ କରି ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟାକୁ 
ଶାନିପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ୟମରେ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ପୃଥ୍‌ବୀର ସଚେତନ 
ଚିନ୍ତାନାୟକ ମାନେ ମତପୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ସାରା ପୃଥିବୀରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ନେଇ ଯେଉଁ ମାନସିକତା ଆସିଛି ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ। ଏପରିକି 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ଏକ “ ବିଶ୍ଵ ସରକାର” ଗଠନର ଭାବନା ବିଶ୍ବଵଯୁଦ୍ଧ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଏହାର ସମ୍ଭାବନା ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ଥିତିରେ ଅବାସ୍ତବ ବା ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ମନେ 
ହେଉଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବୈଚାରିକ ଭାବନା ଆସିଛି ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 
ହୁଏତ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ସହ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ଦିନେ ଯେ 
ସାକାର କରିପାରିବ ଏହିପରି ଏକ ଆଶା ମଧ୍ଯ ରହୁଛି । ମଣିଷମାନଙ୍କର ରଙ୍ଗ, ଚଳଣି, 
ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ହେଲେ ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ହୃଦୟର ଭାଷା 
ସମାନ, ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ଅଭିନ୍ନ ଓ ସମଗ୍ର ମଣିଷଜାତି ଏକ । ଏହି ବିଚାର ଅଧ୍ବକରୁ 
ଅଧୁକ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷରେ ପୃଥିବୀରେ ବିକାଶଲାଭ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଏପରି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣ ନାହିଁ ଯାହାକି ତାକୁ ଅନ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରି ରଖୁବ । ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, 
ଧର୍ମ ବା ଭାଷାଭାଷୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥିବା ବୈଷମ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ନୁହେଁ ବରଂ 
ଏହା ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଜନିତ ଅଟେ । ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା 
ଯୋଗ୍ୟତାର ପ୍ରଭେଦ ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ସବୁ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ସମାନ 
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ବୋଲି ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେବା ଏକ ସଭ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । 
ସମାଜର ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସମୁଚିତ ବିକାଶ, ଅଧବକାର, ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ନେଇ ଭାବନା 
ଆସିବା ତଥା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ରହିବା ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନ କରେ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ହେତୁବାଦ ଜନିତ ବିଚଗାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟଦ୍ଵାରା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ପରିଣାମତଃ ସମାଜରେ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ରେ 
ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଵା, କୁସଂସ୍କାର ବଦଳରେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ, 
ଅନମନୀାୟତା ସ୍ଥାନରେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତା, ସ୍ବମତଜନିତ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ପରିବର୍ଭ୍ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ଜାତିଠାରୁ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ବା ସମଗ୍ର ମନୁଷ୍ୟଜାତି ପ୍ରତି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି, ବ୍ଯକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ମନୋଭାବ ଆସିଛି, ସାମନ୍ତବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିପୂଜା 
ଜନିତ ଦାସତ୍ଵ ମନୋଭାବ ଦୂର ହୋଇଛି , ପ୍ରତ୍ୟକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି, 
ସମତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ନେଇ ଚେତନା ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତର ସୁଖ, 
ସ୍ଵାୁନ୍ଦ୍ଯ ପାଇଁ ସରକାରୀ ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ¦ ଧର୍ମଗତ ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ବା ଧର୍ମାନ୍ଧତା 
ପରିବର୍ରଚେ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ମନୋଭାବର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି, ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ପରିବର୍ଭେ ଆମ ବିଶ୍ବାସ ବୃଦି ପାଇଛି, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ସ୍ଥାନରେ ଜଗତ ଓ ଜାଗତିକ 
ଘଟଣା ପ୍ରତି ସଚେତନତା ଆସିଛି, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ନେଇ 
ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଚି ହୋଇଛି । ରାଜନୈତିକ ଦୃ ଶ୍ଯପଟରେ ଗଣନତନ୍ତ୍,ସମାଜବାଦ, 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟଦାବୋଧ ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ସମାଜର 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତ କିପରି ସୁଖ ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ଯରେ ରହିପାରିବେ ସେଥିପାଇଁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ ଯୋଜନାକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେଉଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ମଣିଷ ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରିଛି । ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ବିକାଶ ହିଁ ସକଳ 
ବିକାଶର ଯେ ରାବିକାଠି ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅଧୂକରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବିଗ୍ାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଆସିଛି । ଚିନ୍ତାଶୀଳ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଓ ସମଷ୍ଟିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ପିରକରି ସାମାଜିକ ପୁନଃନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇପାରୁଛି । ବସ୍ତୁତଃ 
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ସକଳ ବିକାଶର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଓ ସାମାଜିକ ଦିଗଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଗ୍ରରଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡ ହିଁ 
ନିର୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ନେଇପାରୁଛି । ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ଅଭିବୃଦ୍ଧିରେ ବିଗରରଶୀଳତାର ଏହି 
ମହର୍ଵ ଯେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଛି ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


(9) 


ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଉଲ୍ଲିଖତ ବିକାଶ ବୌଵ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସମାହିତ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ଏକ ଗୁଣାମ୍ମକ ବିକାଶ ବୋଲି କହିବା ନେଇ ହୁଏତ ସନ୍ଦେହ 
ଆରୋପ କରାଯାଇପାରେ । ବିଶେଷତଃ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଅହେତୁକ ଓ ବିଚାରଶୂନ୍ୟ ଭାବନା, ହେତୁହୀନ କାର୍ଯ୍ୟ, ନୀତିହୀନ ବ୍ୟବହାର ଓ ଚିନ୍ତାଶୂନ୍ୟ 
ଯୋଜନାର ବହୁଳତା ଯେପରି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହା ଆମର ବିଚାରଶୀଳତା ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ବିଗାରଶୀଳତା ଯେ ସାମଗ୍ରିକ ଜୀବନଧାରାରେ ନାହିଁ ଏହା ବି କେହି 
କହିପାରନ୍ତି । ବୈଗ୍ାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି ତାହା ସଂପୂର୍ଣ ଏକ 
ଉଲମ୍ଭିତ (6୮a!) ବିକାଶ, ତାହା ଯେ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ସମାନ୍ତରାଳ 
ଭାବରେ (hଠ୮ାzଠନ!al) ହୋଇନାହିଁ ଏହା ସମ୍ଭବତଃ ଆମର ଜୀବନଧାରାରୁ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 
କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିଦୀପ୍ତ ଓ ତାର୍କିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଜନସମାଜରେ ହିତ ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ପରିବ ମାନବଜାତିର ବୃହତ୍ତର କ୍ଷତିସାଧନ ପାଇଁ ବେଳକେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ହେବା ବେଶ୍‌ ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ ମନେହୁଏ । ଜ୍ଞାନ ଯଦି ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ନ 
ହୋଇ ମଣିଷ ସମାଜରେ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଦୁର୍ବଶାକୁ ବୃଦି କରାଏ, ତେବେ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଶ୍ରେୟସ୍ବର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅସମୀଚୀନ ମନେ ହୋଇନପାରେ । 
ବିଶେଷତଃ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତା ସଭ୍ୟତା ପାଇଁ ଧ୍ଵଂସକାରୀ 
ହେବା ଆମ ବିଚାରହୀନତାର ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାଏ | ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗୁଁ ରାଷ୍ଟ୍ରଂ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥିକ ତାରତମ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ତାହା ବାସ୍ତବରେ 
ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ । ସେହିପରି ଯନ୍ତ୍ରର ବହୂଳ ପ୍ରୟୋଗର ପରିଣାମ ଯୋଗୁଁ ସମାଜର ଅଧୁକାଂଶ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ଆର୍ଥିକ ଦୂର୍ଗତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛନ୍ତି ତାହା ସାମାଜିକ ସ୍ପିରତାକୁ ବ୍ୟାହତ 
କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ସବୁ ସ୍ତରରେ ଯେପରି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବଢି ବଢି 
ଚାଲିଛି ତାହା ଆମ ଅସୁସ୍ଥ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ପିତିରେ 
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ଆର୍ଥିକ ସମତା ପରିବର୍ଭେ ଶୋଷଣ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ଜନଜୀବନରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ବୃଦ୍ଧି 
ପାଉଛି । ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା ଉକ୍‌ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ହିଂସା, ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତା ମଧ୍ଯ 
ଦୃତଗତିରେ ବଢିବାରେ ଲାଗିଛି । ଦୂରଦର୍ଶନ ପରି ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗଣମାଧ୍ୟମର 
ଅପପ୍ରୟୋଗ ହୋଇ ଏକ ଭୋଗବାଦୀ ଓ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ଯୌନ ବ୍ୟଭିଚାର, ଅପସଂସ୍କୃତି ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା ଓ ଶାନ୍ତି 
ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ଘୋର ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ପରିବେଶର 
ପ୍ରଦୂଷଣ ଯେପରି ଏକ ଭୀତିପ୍ରଦ ଅବସ୍ଥାକୁ ଯାଉଛି ତାହା ଆଗାମୀ ଦିନରେ ମଣିଷର ସ୍ପିତି 
ନେଇ ଆଶଙ୍କା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛି। ସେହିପରି ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଆଶବିକ ଅସ୍ତ ନିର୍ମାଣରେ 
ଅହେତୁକ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗି ରହିଛି । ପୂଥିବୀପୂଷ୍ଠର ସୀମିତ ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦଗୁଡିକୁ 
ଧ୍ଵଂସାମବକ ମାରଣାସ୍ତ ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଆମ ବିଚାରହୀନତାର 
ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ଧ୍ଂସ, ଅମାନବିକତା, ସନ୍ତାସବାଦ, ନବସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ଶିଛବିପୁବ ପରବର୍ରୀ ସମୟରୁ କ୍ରମବର୍ଦିଷ୍ଟୁ ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଏକ 
ଭୀତିପ୍ରଦ ସୋପାନରେ ପହଞ୍ଚଛି । ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ଅପରିଶାମଦର୍ଶୀ ପ୍ରୟୋଗଦ୍ବାରା 
ସମାଜରେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଅସନ୍ଧୁଳନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ତାହା 
ସମାଜର ସୁଖ ଶାନ୍ତିକୁ ଭୟଙ୍କର ଭାବରେ ବ୍ୟାହତ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ପୂୃଥବୀ କନସଂଖ୍ୟାର 
ଅଧାଅଧ୍‌ ଲୋକ ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ପୂରଣ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ 
ହେଉଥିବାବେଳେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକ ଶୋଷଣ କରି ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ବଞ୍ଚବା କେଉଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ପ୍ରମାଣ ଦେଉଛି ? ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ଯେତିକି ଆଗକୁ ଯାଉଛି ଜନଗଣଙ୍କ 
ଭିତରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ସେତିକି ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି, ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ 
ଅଂଶ କର୍ମ ସଂସ୍ଥାନହୀନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି, ଶିଶୁଶ୍ରମିକ ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ବକାଂଶ ଦେଶରେ 
ବଢିବାରେ ଲାଗିଛି । ଚିକିସ୍ବା ବିଜ୍ଞାନର ଯେତିକି ଉନ୍ନତି ହେଉଛି ମଣିଷ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ପରିବର୍ରେ ନୂଆ ନୂଆ ରୋଗର ଶିକାର ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ସଂଗଠନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସହିତ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଉତ୍ତେଜନା ମଧ୍ଯ ବଢିଗାଲିଛି । ଏହିପରି ବିଗ୍ର 
କଲେ ନାନା ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ । ଅଧୁକାଂଶ 
ସମସ୍ୟା ମଣିଷର ବିଗାରହୀନତାରୁ ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ମଦ୍ଯ ପ୍ରତୀତ ହେବ । ସୁତରାଂ ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମୋନ୍ସତି ଓ ଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ହେଉଛି ବୋଲି ଯେତେ କହିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର ବାସ୍ତବ 
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ଜୀବନ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ବିଚାରଶୀଳ ଆଦର୍ଶଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହିତ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଭାବନାର ବିକାଶ ନ ହେଲେ 
ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଅସମତା ଯେ ବଢିରାଲିବ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ବିଗ୍ଭରଶୀଳ ଭାବନା ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନ 
ଶୋଷଣ ଦିଗରେ, ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ଅସମତା ବୃବ୍ଧି ଦିଗରେ, ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ୍ଡାମୀରେ, ଶିକ୍ଷା ବେକାରୀ 
ସୃଷ୍ଟିରେ, ଆଧୁନିକତା ଅସଭ୍ୟତାରେ ସହାୟକ ହେବା ବୌଦ୍ଧିକ ଉକ୍ର୍ଷ ପରିବର୍ରେ ଆମ 
ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନର 
ବହୁଳ ଅଗ୍ରଗତି ସତ୍ତ୍ଵେ ସମାଜର ସଙ୍କଟ ଯେ ବଢିଛି ଏହାହିଁ ବଡ ପ୍ରହେଳିକା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭତରେ ସଂପ୍ରତି ପରିବର୍ରେ ସଙ୍କଟ ଅଧ୍ବକ ହେବା, ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜକୁ ଅଧକ ଅସହାୟବୋଧ ମନେକରିବା, ପାରିବାରିକ ବନ୍ଧନ ଶିଥିଳ ହୋଇପଡିବା, 
ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନ ମନୋଭାବ ଆସିବା ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣା ଯେତେ 
ସ୍ପଷ୍ଣଭାବରେ ଆମର ଜୀବନଧାରାରେ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି ତାହା ଉନ୍ନତି ପରିବର୍ଚେ ନୈତିକ 
ଅବନତିର ଚିତ୍ର ଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ଏସବୁ ସ୍ଥିତି ଆମର ସଭ୍ୟତା, ବିଗାରଶୀଳତା ଇତ୍ୟାଦିର 
ପୁନଃ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାକୁ ଆମକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆମର ବିକାଶ ସର୍ତ 
ଆମେ ନିଜକୁ କେତେଦୂର ସଭ୍ଯ, ବିଚାରଶୀଳ ଓ ଦରଦୀ ବୋଲି କହିପାରିବା ? 


(୮) 


ମଣିଷର ମାନସିକ ସ୍ଵଭାବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌବ୍ଦିକ ଓ ଆବେଗିକ ଦୂଇଟି ସ୍ତର ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ। ବୌଵିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ, ବୁବି, ବିରାରଶୀଳତା, କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା 
ଇତ୍ଯାଦି ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ଅଥଚ ଆବେଟିକ ସ୍ତରରେ କାମନା, ବାସନା, ଅଭିଳାଷ, 
ଅନୁଭବ ଇଦ୍ୟାଦି ରହିଥାଏ । ମଣିଷ ଭିତରେ ନାନା କାରଣ ନେଇ ଅଭାବବୋଧ ଓ 
ଅଭିଳାଷ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମର ଆବେଗିକ ସ୍ତରରୁ ଆସିଥାଏ ଓ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ପୁରଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ବୁଵ୍ଧି ସାଧନ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର 
ଚୁଵ୍ଧି ବା ଜ୍ଞାନ ଆମର ଆବେଗ ଓ ଇଛାର ବେଳକେ ବାହକ ହୋଇଥାଏ | ମଣିଷ ନିଜର 
କାମନା ବାସନାକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ ବୁବ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ । ଆମର ଆବେଗିକ 
ସ୍ତରର ଅନୁଭବ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଉନ୍ନତ ଓ ରୁଚିସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ କିମ୍ଭା ବେଳକେ ଅସାମାଜିକ 
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ବା ଅନୈତିକ ହୋଇପାରେ । ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁବ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତ ଅନୈତିକ ଓ ଅସାମାଜିକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହିପାରେ ଅଥଚ ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶରିଷ୍ଟ, ନିଷ୍ଠପଟ 
ହୋଇପାରେ | ବସ୍ତୁତଃ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ଓ ବୁଵି ଭିତରେ ସର୍ବଦା ଯେ ମେଳ ରହିଥାଏ ତାହା 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଜଣେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଲ-ମନ୍ଦ ଓ ନୀତି-ଅନୀତିର 
ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ ବିଚ୍ାରଶୀଳ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ତାଙ୍କର 
ଆବେଗିକ ସ୍ତର ଉନ୍ନତ ହୋଇନଥାଏ, ତେବେ ନିଜର ଇଛା ପୂରଣ ପାଇଁ ସେ ନିଜ 
ଚୁବ୍ଧିର ଅପପ୍ରୟୋଗ କରିପାରନ୍ତି । ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ବା ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଭାବରେ ବୁବିର 
ଅପପ୍ରୟୋଗର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡାଇ ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । 


ମଣିଷର ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତର ଉନ୍ନତ ହେବା ସହିତ ତାର ପ୍ରବୃଭିଗତ ସ୍ଵଭାବ ଶ୍ରଙ୍ଖଳିତ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ମଣିଷର ପ୍ରବୃଭି ଅଧ୍ବକାରାମବକ ( ଠessive) କିମ୍ବା ସୁଜନାମୂବକ 
{୯୮eative) ହୋଇପାରେ | ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ କରିବା, ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛାରେ ଇଛାକୁ 
ଚରିତାର୍ଥ କରିବା, ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ସ୍ଵଭାବ ବ୍ୟକ୍ତି ଚରିତ୍ରରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ରହିଥାଏ ଓ ଏହାକୁ ଅଧ୍ବକାରାମବକ ପ୍ରବୃରିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଏ । ସମାଜରେ ସେଥିପାଇଁ 
ସବୁ ସମୟରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗି ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଆମର ବସ୍ତୁଗତ ସମ୍ବଳ ସୀମିତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଓ ମଣିଷର ରାହିଦାର ସୀମା ନ ଥିବାରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଓ ଏପରିକି ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ବିଦ୍ବେଷ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥାଏ । ସୁତରାଂ 
କେତେକ ନିଜର ଅଭିଳାଷ ପୂରଣ କଲାବେଳେ ଅନ୍ୟମାନେ ଏହି ଅଧ୍ବକାର ବା ସୁଯୋଗରୁ 
ବଞ୍ଚତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତିଯୋଗିତାରୁ ଅନେକାଂଶରେ ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ବ୍ଯକ୍ତି, 
ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ଏହା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଅପରପକ୍ଷରେ ସ୍ଜନାମ୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଅଧ୍କାରାମବକ ପ୍ରବୃଭିଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ | କାରଣ ସୃଜନାମ୍ବକ ପ୍ରବୃଭି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆକାଂକ୍ଷା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ସେଥିରେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାଏ । ଉତ୍ତମ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କଳାମ୍ବକ ଦୃଷ୍ି, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମନୋଭାବ, ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଇତ୍ୟାଦି ସଜନାମ୍ବକ ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ସମାଜର 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ଏଥିପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରତିଯୋଗିତାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ଏହାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେଲେ ଅନ୍ୟମାନେ ଏଥ୍‌ରୁ 
ବଞ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସମାଜରେ ସୂଜନାମ୍ବକ ପ୍ରବୃତିର ଅଧ୍ୟକ ବିକାଶ ହେବା ସଭ୍ୟ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀର 
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ପ୍ରତୀକ ଅଟେ । ଜ୍ଞାନ, ନ୍ୟାୟ, ଶୃଝ୍ଖଳାବୋଧ, ମାର୍ଜିତ ରୁଚି, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍ତର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିବା ନେଇ ପରିବେଶ ଅଧ୍ବକ 
ଅନୁକୂଳ ରହିବାଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ହୋଇଥାଏ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ବହୁଳ ବିନିଯୋଗଦ୍ବାରା ସମାଜରେ 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ବା ବିଳାସ ନିଶ୍ଚୟ ବଢିଛି । କିନ୍ତୁ ସମପରିମାଣରେ ସମାଜରେ 
ମାର୍ଜିତ ରୁଟି, ନୀତିବୋଧ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ବୃଧି ଦିଗରେ ତାହା ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନସମାଜରେ ବିକୃତ ରୁଚିକୁ ବ୍ୟାପକ 
କରିବାରେ ଯନ୍ତ୍ର ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଉଛି । ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ 
ପାଇଁ ଗଣମାଦ୍ଯମ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନର ଅପପ୍ରୟୋଗ ହେଉଛି । ବ୍ୟକ୍ତି ସଵଭାବରେ ସୃଜନାମ୍ବକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ, ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ନେଇପାରୁ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହିତ ଚଗରିତ୍ରିକ ଶୁଙ୍ଖଳାର ବିକାଶ ନ 
ହେବାରୁ ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ସମତାଳ ରହିପାରୁ ନାହିଁ । ଆମର ବୁଦି, ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଆମର 
ଆବେଗିକ-ଅଧୂକାରାମବକ -ପ୍ରବୃଭିକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେଉଛି କିନ୍ତୁ 
ଏ ସବୁକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ରୁଚିସଂପନ୍ଧ କରିବାରେ ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ନେଇପାରୁ ନାହିଁ । 


ଏହି ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜ୍ଞାନକୁ ସମାଜର ହିତ ଦିଗରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସର 
ଯଥେଷ୍ଟ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଜ୍ଞାନକୁ ବିଳାସ ବା ଶୋଷଣର ମାଧ୍ୟମ ଭାବରେ ନ ନେଇ 
ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣର ସାଧନ ଭାବରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ବିଗାରଶୀଳ ଜୀବନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ହେବା ଦରକାର । ବିଗାରହୀନ ଭାବରେ ଜ୍ଞାନ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ କୌଶଳର ପ୍ରୟୋଗ କଲେ 
ଯେଉଁ କୂପରିଣତି ସୃଷ୍ଟିହେବ ତାହାର ଶିକାର ସମସ୍ତେ ହେବେ । ମଣିଷ ସଂପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରକୃତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ନେଇ ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଘଟଣା ନେଇ ସଚେତନ 
ହେବାର ପରିବେଶ ଇତ୍ୟାଦି ଲାଭ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବେ କେତେକ ମହରତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ଥିତିରେ ବିଗରଶୀଳତା ପ୍ରୟୋଗର ଯଥାର୍ଥତା ଅଧୁକ 
ମନେହୁଏ । କାରଣ , ସଂପ୍ରତି ମଣିଷ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଓ କୌଶଳର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଛି 
ତାହାର ମନ୍ଦ ବିନିଯୋଗ ହେଲେ ସଭ୍ୟତା ଧ୍ଵଂସମୁଖୀ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ବିଜ୍ଞାନ 
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ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ ବଦଳିପାରେ ଅଥଚ ଅପପ୍ରୟୋଗ 
ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ବହୁମୁଲ୍ଯ ଦେବାକୁ ପଡିପାରେ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବିକ ସ୍ଵଭାବକୁ 
ସଜନାମକ ଆବେଗ ଦିଗରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ନେଇ ସଚେତନ ପଦକ୍ଷେପ ନେବାର 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଧ୍ୟକ ମନେହୁଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ସର୍ବନିମ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇପାରେ । ଯେକୌଣସି ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ର ତାର 
ନାଗରିକଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ କିପରି ବ୍ୟାପକ କରାଇପାରିବ ସେ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତରରେ ଆଲୋଚନାର ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 


ପ୍ରଥମତଃ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରାମବକ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ସୃଜନାମବକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ବିକାଶ ଘଟାଇବାରେ ଦେଶର ଶିକ୍ଷା, ଗଣମାଧ୍ଯମ, ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ମହର୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ବୃହତ୍ତର ମାନବ ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହିବ 
ସେନେଇ ତାର ଆବେଗକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରାଯିବା ଦରକାର । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଥିବା ସ୍ବାର୍ଥପରତା 
ଓ ଆମ୍ବ କୈନ୍ଦିକ ଭାବନା କିପରି ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଓ ସଂପ୍ରୀତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରିବ 
ସେପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ଆବଶ୍ଯକ । ମଣିଷ ଭିତରର ଆବେଗ ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଓ 
ଅନୁକୂଳ ସାମାଜିକ ପରିବେଶଦ୍ଵାରା ସୃଜନାମବକ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରାଯାଇପାରେ 
ଅଥଚ ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରଭାବରେ ସେହି ଆବେଗ ହିଂସାମବକ, ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦରିକ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପ୍ରଭାବିତ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ । ସୁତରାଂ ନୈତିକ ଜୀବନାଦର୍ଶ, ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ସମାଜପ୍ରତି 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍ତର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ ପ୍ରୟାସ କରାଗଲେ ଆମର 
ଜ୍ଞାନ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଣିଷଜାତିର ହିତସାଧନ ଦିଗରେ ବିନିଯୋଗ ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟର ସମୁଚିତ ବିକାଶ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ଅପସଂସ୍କୃତି କିପରି ସମାଜର ଅହିତ ସାଧନ କରୁଛି 
ସେନେଇ ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି ଦରକାର । ପୁନଶ୍ଚ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
ଦିଗରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହାୟକ ହେଉଛି ତାହାର ଦୂରୀକରଣ ମଧ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ । 
ସମାଜରେ ବୈଷମ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ସୁସ୍ଥ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ପରିପନ୍ଛୀ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ପୁନଃମୂଲ୍ୟାୟନ ଆବଶ୍ଯକ, କାରଣ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଗୁରୁତର 
ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେଉଛି । 
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ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସମଗ୍ର ମଣିଷଜାତିକୁ ଏକ ଏକକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ, ବିଗାର, ପଦକ୍ଷେପ 
ଇତ୍ୟାଦି ମାନବିକ ଏକତ୍ଵକୁ ବିରୋଧ କରିଥାଏ କିମ୍ବା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ଓ 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ମୁଳକରି ଦେଖୁଥାଏ ତାହା ଦୂର ହେବା ଦରକାର । ସେହିପରି ଆଗାମୀ 
ବଂଶଧରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିତସ୍କହ ରହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଆମର ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଯେପରି ଆଗାମୀ ପୀଢି ପାଇଁ ବିପଜନକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ନାହିଁ ସେ ପ୍ରତି 
ମଧ୍ଯ ସଚେତନତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ! ମଣିଷଜାତିର ସ୍ଥାୟୀତୃ ପ୍ରତି ଯାହାକିଛି ବିପଜ୍ଜନକ, 
ତାହା ଦୂର କରିବା ଆମର ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ଵ ହେବା ବିଧେୟ | 


ମୋଟ ଉପରେ ଜ୍ଞାନ ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ଓ ସଂପ୍ରୀତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା 
ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ବିଗାରଶୀଳତା, ଅଥଚ ଜ୍ଞାନକୁ ଧ୍ଵଂସସାଧନ ଦିଗରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ହେଉଛି ବିଗ୍ରହୀନତା । ଆରିଷ୍ଟଟଲ୍‌ ମଣିଷକୁ ବିଗ୍ରଶୀଳ ପ୍ରାଣୀ ବୋଲି କହିଥିଲେ, 
କିନ୍ତୁ ବିଗ୍ତରଶୀଳତାକୂ ଏକ ଗୁଣାମବକ ଅର୍ଥରେ ନେଲେ ଏହା ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଯେ 
ସମାନ ନୁହେଁ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୂୃହାଯାଇ ପାରେ । ବରଂ ମଣିଷର ବିଗ୍ାରଶୀଳତା 
ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
ସ୍ଵେହ, ମମତ୍ଵବୋଧ, ଉନ୍ନତ ରୁଚି, ଦରଦୀ ଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣର ବିକାଶ କରାଇବାରେ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 


ବସ୍ତୁତଃ ବିଚ୍ାରଶୀଳତାକୁ ଏକ ସାଧନ ଭାବେ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଗଲେ ମାନବ ଜାତିର ଗୁଣାମ୍ବକ ପ୍ରଗତି ଯେ ସମ୍ଭବ ହେବ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | 
ଏହା ଏକ ସାଧନ ଭାବରେ ଆମର ସକଳ କ୍ଷୟଶୀଳ ଓ ମାନବତାବିରୋଧୀ ଚିନ୍ତା, ଚେତନା 
ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ । ସେହିପରି ଏହା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ 
ଜୀବନର ଉକୁର୍ଷ ବିଧାନଗୁଡିକୁ ସ୍ଥିର କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ । ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନିରୂପଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରିବ । 


ସମାଜରେ ଯେତେ ଅଧ୍ୂକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଚ୍ବାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ଦୈନନ୍ଦିନ 

ବ୍ୟାପାରରେ ତଥା ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିନିଯୋଗ କରିବେ ସମାଜ ସେତିକି 

ଉନ୍ନତ ହେବ । ଅଥଚ ବିଚାରଶୀଳ,ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ: ରହିବା ବା ଏହାର ମୂଲ୍ୟଚୟ 
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ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ହେବା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ପରିପନ୍ନୀ ଅଟେ । ଭୌତିକ 
ବିକାଶ ସହିତ ନୈତିକ ବିକାଶ ତଥା ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ସେହି 
ମୂଲ୍ୟଚୟର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆଦର୍ଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


(୯) 


ଜ୍ଞାନ ନୈତିକତା ଓ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ଅଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବେଗିକ ଅନୁଭବ ବା ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଭଲ-ମନ୍ଦ ବିଚ୍ଟର କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ବିଗାରଶୀଳତା 
ଜନିତ ହେତୁବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ଅଭିଯୋଗ କରାଯାଏ ଯାହା ଏହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଜ୍ଞାନ ବା ନୈତିକତା ସମ୍ପର୍କିତ ମତ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାନା ବୌଵ୍ଦିକ ଅନୁଶୀଳନ 
ମଧ୍ୟଦେଇ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ବହୁ ସମୟରେ ବିଗଚାରବୂବ୍ଧି ପରସ୍ବର-ବିରୋଧୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଆଣିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ତତ୍ତ୍ର ପାଇଁ ଏହା ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର 
ଯୋଗାଇଥାଏ ! ସୁତରାଂ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତ ରହୁଥବାରୁ 
ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରର ଉର୍ଷ୍ବକୁ ଯିବା ଉଚିତ ବୋଲି କେତେକ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଏହି ଯୁକ୍ତି କେତେ ଦୂର ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ? ବିଗାରଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଗଲେ 
ଅନ୍ୟ କେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହେବ ତାହା ପ୍ରଥମ ସ୍ଥିରହେବା ଦରକାର | ତର୍କଶୀଳ 
ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ସିବ୍ାନ୍ତମାନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ 
ସେହି ବିଗାରଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର 
ଆପେକ୍ଷିକ ଦୋଷତ୍ୁଟିକୁ ନିର୍ଣୟ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ତାର୍କିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ବା 
ଅସଙ୍ଗତିକୁ ସେହି ଯୁକ୍ତଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ହିଁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ, ଅଥଚ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରକୁ ପରିହାର କରିବାଦ୍ଵାରା ତାହା ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ସୀମା ବା 
ବୈଧତା ନିରୂପଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଗ୍ାରଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଶୀଳ ଆଧାର 
ମନେହୁଏ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନିର୍ଭର ଯୋଗ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡ ଅଭାବରେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରକୁ ସୀମିତ, 
ସ୍ଵବିରୋଧୀ ଓ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରିତ କହୁଥିବା କୌଣସି ସମାଲୋଚକ ଅନ୍ତର୍ବୋଧ 
(ାntuition) ' ବା ସେପରି କିଛି ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଉପଲବ୍ଧିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରନ୍ତି । 
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ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତର୍ବୋଧ, ଅଲୌକିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବା ସେପରି କିଛି ଅନୁଭବକୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେହି କେହି ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇପାରନ୍ତି । ଏପରିକି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ 
ଅନୁଭୂତିର ମାନଦଶ୍ଡରେ ତାଙ୍କର କେତେକ ଭାବନାକୁ ଆପ୍ର-ସିଦ୍ଧ ଭାବରେ ନେବା ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ତର୍ବୋଧ, ପରାନୁଭବ ଇତ୍ୟାଦିର ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ଯେ ବୌବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିର୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରିବ ତାହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ବୋଧ, ପରାନୁଭବ ଇତ୍ୟାଦିର 
ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଯେ ବୌବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନଦଣ୍ଡ 
ହୋଇପାରିବ ତାହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ତର୍ବୋଧ ନେଇ ପରସ୍ପର ଅସଂଲଗ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଲେ ତାହାର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ଓ ଯୁଲ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ପରିବର୍ଭେ ସମାହିତ କରିବା ସହଜ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ସିବଧାନ୍ତଗୁଡିକ ଅନ୍ତର୍ବୋଧ ବା ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଅନୁଭବ ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଏ ତାହା ସ୍ଵବିରୋଧୀ 
ମନେହୁଏ | କଳନା ଜ୍ଞାନର କଷଟିରେ ପରୀକ୍ଷିତ ନ ହେଲେ ତାହା ବିଶ୍ଵାସର ସ୍ତରରେ 
ରହିଯାଏ । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦକୁ ସକଳ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ 
ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଏ ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ ଭାବରେ ଗଢି ଉଠିଥାଏ । ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚାରଶୀଳତା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି ନେଇଥାଏ ¦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିମର୍ଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଯେତିକି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ ( କାରଣ ଏହା ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ) 
ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହାର ଆଧାର ଗଢିଉଠିଥାଏ ତାହାହିଁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଉପରେ ଗଢିଉଠିବା ତୁଟିପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । ବରଂ ଏକ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ 
ପଦ୍ଧତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ କରିପାରେ ନାହିଁ । 


ବିଚ୍ାରଶୀଳତା ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିକୁ ବସ୍ୁନିଶ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ 

ନିର୍ଭରଶୀଳ ବୋଲି ନିଆଗଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏହା ବି ବିଶ୍ଵାସ ଭାବରେ ଗଢି 

ଉଠିଥାଏ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଆମର ଅସ୍ତିତ୍ୃ ଏକ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ପ୍ରବାହର 

ଉପସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପ୍ରଥମେ ବିଶ୍ଵାସ ଭାବରେ ନ ନେଲେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନର ଶୁଭାରମ୍ଭ 

ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ । 
-୩୬- 
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କିନୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ରହସ୍ୟବାଦ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ରହସ୍ୟବାଦୀ-ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵବାସସପରିପନ୍ଛୀ ଅନୁଭୂତି ବା ଯୁକ୍ତି ସତ୍ତ୍ଵେ 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ରିହାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅଥଚ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯଦି ବି କୌଣସି ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତାହାକୁ କେବଳ ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଭାବରେ ନିଆଯାଇଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକଳ୍ପ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସମ୍ଭାବନା 
ନେଇ କୌଣସି ମତକୁ ସନ୍ଦେହ କରାଯାଇପାରେ, ବସୁତଃ କୌଣସି ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପୁନଃ ପରୀକ୍ଷା 
କରାଯାଏ । ଅଥଚ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ବା ରହସ୍ୟବାଦୀ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଅଲଘଂନୀୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ଜଣେ ରହସ୍ଯବାଦୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ହୋଇଥାଏ ଓ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ବସୁନିଷ୍ଠ ଭିରି 
ନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଏହି ଦୂଇ ସ୍ତରର ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ ଗୁଣାମ୍ବକ ଓ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଥୁବା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଆମର ଭାବପ୍ରବଣତା, ଉଛ୍୍‌ାସ, ଆବେଗ, ଅନୁରାଗ, ଅନୁଭୂତି ପରିହାର 
କରିବାଦ୍ଵାରା ଜୀବନ କୃତ୍ରିମ ଓ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ହୋଇପଡେ | ବିଗାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଏସବୁକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରେ ନାହିଁ ବା ଏସବୁର ପ୍ରତିକୂଳ ନୁହେଁ । ବରଂ ଆମର ଅନୁଭବ, ଅନୁରାଗ ବା 
ଆବେଗକୁ ଉନ୍ନତ ତଥା ରୁଚିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ ବିଗାରଶୀଳତାର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । 
ମଣିଷର ଆବେଗ, ଅନୁରାଗ ଉତ୍ତମ ବା ମନ୍ଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇପାରେ । 
ସୁତରାଂ ଆମର ଆବେଗିକ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ମାର୍ଜିତ କରିବାରେ ବିଚାରବୋଧ ମହର୍ତପୂର୍ଣ 
ସ୍ଥାନ ନେଇଥାଏ। ଜଣେ ସୂସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବେଗ ସଂସ୍କାରଯୁକ୍ତ, ସଂସ୍କୃତିସମ୍ବନ୍ନ ହେବାବେଳେ 
ଜଣେ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉଚ୍ଲାସ ବା ଆବେଗ ନିଶୂର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ହେବା ଅସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ବିଗ୍ଵରଶୀଳତା ଆମର ଆବେଗିକ ଅନୁଭୂତି ସକଳକୁ ରୁଚିଶୀଳ ଓ ଉନ୍ନତ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ହେତୁବାଦକୁ ଏହିପରି ଏକ ବ୍ୟାପକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହା ଯେ ଜୀବନର 
ଏକ ମହତ୍ତମ ଉତ୍ତରଣ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ହେତୁବାଦକୁ ଏକ 
ସଙ୍କୁଚିତ ଅର୍ଥରେ ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତି ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରି ତାକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବାର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅତି ସାଧାରଣ ଅଟେ | ଶ୍ରୀ ଚିତ୍ତରଞ୍ଚନ ଦାସ ହେତୁବାଦକୁ ଏହିପରି ଏକ ସୀମିତ 
ଅର୍ଥରେ ନେଇ କହିଛନ୍ତି :- 
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“ ହେତୂବାଦର ବଡ ଅସୁବିଧା ହେଉଛି ଯେ ତାହା ମନୁଷ୍ୟର ମସ୍ତିଷ୍ଟଟାକୁ ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର ଗବାକ୍ଷ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ପୃଥବୀଟାକୁ ଜାଣିବାର ଆହୁରି କେତେ କେତେ 
ଦ୍ଵାର ମଧ୍ୟ ରହିଛି । ××× ନିଜର ଗାରଟି ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ କିଳି ରଖୁ ହେତୁବାଦ 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ସକାଶେ ବହୁ ବିଡମ୍ବନା ଏବଂ ଅସହିଷ୍ୁତାର କାରଣ ହୋଇଛି ।××× ବବି 
ସେପାଖକୁ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ଗବାକ୍ଷମାନେ ରହିଛନ୍ତି, ସେଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିଲେ 
ହେତୁବାଦ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ କେତେ ଅଳପ, ସେହି ପ୍ରତ୍ୟୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ।”" 


ଶ୍ରୀ ଦାସ ହେତୁବାଦକୁ ଏକ ସୀମିତ ଓ ନକାରାମ୍ବକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହା 
ବାହାରର ଗବାକ୍ଷ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେହି ଗବାକ୍ଷଗୁଡିକର ସଂଜ୍ଞା, 
ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସୂଚନା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା 
କହିବା ସମୀଚୀନ ଯେ ହେତୁବାଦ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରି 
ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ଜ୍ଞାନର ଭିତ୍ତିକୁ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସୂଜନଶୀଳ 
ଆବେଗ, ଅନୁରାଗ ଉଛ୍ଛାସ ସକଳକୁ ଜୀବନଧର୍ମୀ କରିବାକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର 
ଯୋଗାଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତଵକୁ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରିସରରୁ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ 
ପ୍ରତି ପ୍ରସାରିତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ। ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ କାଳନିକ ଜଗତର ପରିକଳ୍ନା 
ପରିବର୍ରେ ଏହିକ ଜୀବନକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ନ୍ୟାୟ, ସମତା, ଅହିଂସା, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
ଇତ୍ୟାଦି ବୃହତ୍ତର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ହେତୁବାଦକୁ 
ଅପୂର୍ଣ୍ ଅସମର୍ଥ ଓ ସୀମିତ ଇତ୍ଯାଦି କହି ଅହେତୁକ ଭାବନାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାଦ୍ଵାରା 
କୌଣସି ଶ୍ରେୟ ହାସଲ ହୋଇପାରେ କି ? ବୁଵ୍ିବାଦ ଜନିତ ବରାରଶୀଳତାର ବୈର୍ରିକ 
ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସମାଲୋଚନା କଲାବେଳେ ତାହାଠାରୁ ଉନ୍ନତ ଭାବନା 
ପ୍ରତି ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଉଥିଲେ ତାହା ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରନ୍ତା। ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଗ୍ଵରଶୀଳତାର 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନଦ୍ଵାରା କେଉଁ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ ତାହାର ସୂଚନା ଦିଆଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେଉଁ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ମହତ୍ତର 
ଭୂମିକା ନେଇପାରିବ ତାହାର ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିରି ଯୋଗାଇପାରିଲେ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସୂଚନା ମିଳିବ । ପରନ୍ତୁ ଏସବୁର ଅଭାବରେ ବିଗ୍ରଶୀଳତା ଜ୍ଞାନ 
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ଆହରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ନିଭରଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀ, ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଯେଉଁ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନଧାରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ରୁଚିଶୀଳ, 
ନୈତିକ ଓ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ! ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ 
ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ବିଚ୍ବରଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ କରାଯାଇପାରନ୍ତା, ତେବେ ଏକ ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧମୟ ପୃଥୁବୀ 
ସମ୍ଭବପର ହୁଅନ୍ତା | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତଥା ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀଵନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୋପାନରେ ଏହା 
ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ ଆମ ସଂସାର ଆମ କଳ୍ପନାର ସ୍ଵର୍ଗରେ ପରିଣତ 
ହୋଇପାରନ୍ତା 
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ସଚିତ ପୁସ୍ତକ : 


୧. ଏଚ.ନରସିଂହମାୟାଙ୍କ ସଂପାଦିତ ପୁସ୍ତକ Science, Non-Science 
and the Paranormal ପୁସ୍ତକର" A statement on Scientofic 
Temper”, ପ୍ରବନ୍ଧର ପୃଷ୍ଠା ୫ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, ପ୍ରକାଶକ - ବାଙ୍ଗାଲୋର ସାଇନସଂ 
ଫୋରମ, ୧୯୮୭ | 


9. ଗୋରାଙ୍କ (ଗୋପରାଜୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାଓ) ପୁସ୍ତକ “ Positive Atheism" 
ପୃଷ୍ଠା - ୨ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, ପ୍ରକାଶକ- ଆଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡା । 


୩. ଚିତ୍ତରଂଜନ ଦାସଙ୍କ ପୁସ୍ତକ “ ଶବ୍ଦ ଶତକ” ପୂଷ୍ଠା ୧୦୦ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, ସୁହୃତ୍‌ 
ପ୍ରକାଶନୀ, ୧୯୯୯ | 


୧. ®. 
*ଂ *ଂ ଵୃୃଂ 
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ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି 
(୧) 


ବଞ୍ଚ ରହିବାର ପ୍ରୟାସ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର ଏକ ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ପ୍ରକୃତିରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ପରିବେଶ ସହ ସମତାଳ ରକ୍ଷାକରି ବଞ୍ଚ ରହିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ | କିନ୍ତୁ 
ଇତର ଜୀବମାନେ ନିଜର ପ୍ରବୃଭିଦ୍ଵାରା ପରିରାଳିତ ହୋଇ ବଞ୍ଚ ରହୁଥିବାବେଳେ ମଣିଷ 
ଆଦିମ କାଳରୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରି ବଞ୍ଚିବାକୁ ପ୍ରଯନ୍‌ କରିଛି । ଏହି 
ପ୍ରୟାସ ଯୋଗୁଁ ଚାଳିଶ ପଚାଶ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଜଙ୍ଗଲରେ ବୁଲି ଫଳମୂଳ ଖାଇ 
ଶିକାର କରି ବଞ୍ଚୁଥିବା ମଣିଷ ସମୟକ୍ରମେ ଏକ ଉନ୍ନତ ସ୍ଥିତିକୁ ଆସିପାରିଛି । ସେ ନିଜର 
ସ୍ପିତି ନେଇ ସଚେତନ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ସହ ସହଯୋଗୀ ଓ ସମଭାଗୀ ହୋଇ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ମଣିଷ ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥିବା ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭି ମଧ୍ଯରୁ ଦଳ, ଗ୍ରାମ, 
ରାଜ୍ୟ, ରାଷ୍୍ ପରି ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ।! ସେହିପରି ମଣିଷ ଶାରୀରିକ 
ସୁସ୍ଥତା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି, ମାନସିକ ବିକାଶ ଦିଗରେ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛି । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ଶିଛ, କଳା, ଭାସ୍ର୍ଯ୍ୟ ସୃ୍ଚି ହୋଇଛି । ଭାଷା, ଲିପି, ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ି ଦିଗରେ ପ୍ରଯନ୍‌ କରିଛି । 
ବୌବିକ ସ୍ତରରେ ଧର୍ମ,ଦର୍ଶନ, ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତନ କାଳକ୍ରମେ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମତବାଦ, ବୌବ୍ଧିକ ଭାବନା, ତାର୍ଵିକ ବିରାର ଆସିଛି । 
ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି । ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ମଣିଷର ସାମ୍ଥ୍ୟକୁ ବୃଦି 
କରିଛି । ପରିଣାମତଃ ଗତ ଏକ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଗମନାଗମନ, କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ, ଗଣମାଧ୍ୟମ 
ଅତି ଉନ୍ନତ ସୋପାନକୁ ଆସିଛି । କ୍ରମବର୍ବି ଷୁଭାବେ ପ୍ରକୃତିର ବହୁ ରହସ୍ୟକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ 
କରିବାରେ ମଣିଷ ସଫଳ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ର ନାନା 
ପରିବର୍ଭନ, ବିବର୍ରନ ଓ କରମ ଉତ୍ତରଣ ଦେଇ ଗଢିଉଠିଛି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପଶ୍ଚାତରେ 
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ବହୁ ଚିତାକର୍ଷକ ଓ ଏପରିକି ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ ଘଟଣାମାନ ରହିଛି । ମଣିଷର ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ବା 
ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରୟାସ ଆଗକୁ ଆଗକୁ ମାଡିଚାଲିଛି ଓ ଏହି ଧାରା ଯେ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ତାହା 
ଅତୀତର ଅନୁଭୂତିରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି । 


ଏହି ବିକାଶ ସହିତ ମାନବୀୟ ଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ ହେଲେ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତରଣ 
ହେବ । ନହେଲେ ସଭ୍ୟତା ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖରକୁ ଯାଇ ମଧ୍ଯ ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତ଼ି ଅଭାବରେ 
ଏହା ବିପର୍ଯ୍ୟୟର ସମ୍ମୁଖନ ହେବ । ସୁତରାଂ ମାନବିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ବା ମାନବିକତା 
ସମ୍ପର୍କରେ କିଞ୍ଚତ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ । 
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ବୌବ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ ଧାରାରେ “ ମଣିଷ ହି ସବୁର ମାନଦଣ୍ଡ” ଏହି ଭାବନା 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଧାରାରେ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା 
ଅଟେ । ଏହାନୁଯାୟୀ ମଣିଷ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଦାସ ବା କ୍ରୀଡନକ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ହେଉଛି 
ସବୁର ମୂଳଉସୁବ । ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍‌ ତି ଓ ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହେଉଛି ମଣିଷ । 
ମଣିଷ ଜୀବନ ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କିମ୍ଭା ସେ ଏକ ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସାଧନ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ହେଉଛି ସାଧ୍ଯ । ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯାହା କିଛି ବିକାଶ ହୋଇଛି 
ତାହା ହେଉଛି ମଣିଷ ହାତ ଓ ମୁଣ୍ଡର କରାମତି । ସମ୍ମିଳିତ ଓ ନିରବଛ୍ିନ୍ଧ ପ୍ରୟାସର 
ପରିଣତି । ଏହି ଭାବନା ବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାଠାରୁ ପୃଥକ । 
କାରଣ ଯୁଗ ଯୁଗର ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଇଶ୍ଵର ଓ ରାଜାଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଉଥିଲା । ସକଳ ପ୍ରଗତିର ଆଧାର ଥିଲେ ରାଜା, ସବୂ କିଛି ବିଧାନର ଉସ୍ବ ଥିଲେ 
ଭଗବାନ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ଥିଲା ଅତ୍ଯନ୍ତ ନ୍ୟୁନ । ଏକ ସତରଞ୍ଜି ପଟିରେ ସେ ଏକ 
ଗୋଟି ମାତ୍ର ତାହାକୁ ଯେପରି ଚଳାଯାଇପାରେ । ଏହି ମାନସିକତାର ପରିବର୍ଭନ ହେବା 
ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା । ଏହି ପରିବର୍ଭନକୁ ଏକ ସାଦୂଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶ 
କରାଯାଇପାରେ । ଟଲେମିଙ୍କ ପ୍ରକନକୁ ଓଲଟାଇ ଦେଇ କୋପରନିକସ ଯେପରି ଏକ 
ଜଗତଭାବନା ଦେଲେ ଯେଉଁଥିରେ ପୂଥିବୀ ପରିବର୍ତେ ସୌର ମଣ୍ଡଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ନିଆଗଲା, ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଭାବଧାରାରେ ଭଶ୍ଵର ବା ଶାସକ 
ପରିବର୍ଭେ ମଣିଷ ହିଁ ସକଳ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତିର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହେଲା, ଏହି ଦାର୍ଶନିକ 
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ପ୍ରତୀତି ସମସାମୟିକ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ବୌବ୍ଧିକ ଭାବଧାରାରେ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କଲା । 
ଏହି ଭାବନାକୁ ଆଧାର କରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା । ରାଜତନ୍ତ୍ର, ସାମନ୍ତବାଦ, 
ଏକଛତ୍ରବାଦ ତଥା ଖିପନିବେଶବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଲା | 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ବିକାଶଧାରାରେ ମାନବବାଦୀ 
ଆଲୋଡନ ମଧ୍ୟଦେଇ ନାଗରିକ ଅଧ୍ବକାର, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟଦା ବୋଧ, ସମତା ଇତ୍ୟାଦିର 
ଭାବନା ଏକ ଏତିହାସିକ ସତ୍ଯ ଅଟେ । ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ, ସମସ୍ତଙ୍କ ନାଗରିକ 
ଅଧ୍ବକାର ସମାନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, ସମାଜରେ ସଜଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ଲାଭ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଓ ଆଇନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ ହେବା ଦରକାର ଏହିସବୁ 
ଭାବନା ସମାଜରେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ହିଁ ଆସିଛି । ରାଜନୈତିକ ଆଲୋଡନ ମଧ୍ଯଦେଇ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଭାବନା ଉତ୍୍ତବ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ସମାଜବାଦୀ 
ଆଲୋଡନ ପୃଥିବୀରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମତା, ସ୍ବାଧୀନତା 
ଓ ଅଧୂବକାରର ଭାବନା ଯେପରି ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ସମାଜବାଦୀ ଆଲୋଡନ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ 
ସାମ୍ୟ ସମାଜର ରୂପରେଖ ଦେଇଛି । ଏହି ସବୁ ଆଦର୍ଶଚୟ ମାନବବାଦୀ ଭାବଧାରାକୁ 
ପୁଷ୍ଟ କରିଛି । 

ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବଢାଏ, ପାଚେରୀ ଛିଡା 
କରାଏ ତାହା ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପରିପନ୍ଛୀ । ଅତୀତରେ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି । ବୈଷମ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବାକୁ ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି, ଧର୍ମ, ସଂସ୍ୃତି ତପ୍ୂର ହୋଇଛି । ପରିଣାମତଃ ଶାସକ -ଶାସିତ, ପ୍ରଭୂ-ଦାସ, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶୂଦ୍ରର ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ସମତାର ଭାବନା ଯେ ନ ଥିଲା ଏହା କହିବା ହୁଏତ ସମୀଚୀନ ମନେ ନ ହୋଇପାରେ ! 
କାରଣ ଆଧୁନିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଉତ୍ପତ୍ତିର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ ରହିବା 
କିମ୍ଭା ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମୀଣ ସଭ୍ଯତାରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଗଣତନ୍ତ୍ର ରହିଥିବା ବିଷୟ 
କେହି ଦର୍ଶାଇ ପାରଚ୍ତି । ଏପରିକି ତୃତୀୟ ବିଶ୍ଵର ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯେପରି ଦୁର୍ବଳ ସ୍ମିତି ଉପର 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ତାହା ତୁଳନାରେ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯେ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଦୃଷିରୁ ଉନ୍ନତ 
ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଶିନ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ସମାଜରେ 
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ଏକ ପ୍ରକାରର ଆର୍ଥିକ ସମତା ରହିଥିବା ବିଷୟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ବରଂ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
ବିଦ୍ୟା ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ସମାଜରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ଗୁଣିତ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । 
ବ୍ୟକ୍ତି-ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ, ରାଷ୍ଟ୍ରରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ, ସହର-ଗ୍ରାମ ଭିତରେ ତଥା ଶ୍ରମିକଶ୍ରେଣୀ ଓ 
ମାଲିକଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ୟରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ଅତି ବ୍ୟାପକ ହବାରେ ଲାଗିଛି । ସୁତରାଂ 
ସମତାର ଭାବନା ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଅଧୂବକ ଆହ୍ଵାନର ଯେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି ଏହା 
କୃହାଯାଇପାରେ | 


ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜରେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ପ୍ରଚଳିତ ଥିବା ବିବାଦୀୟ 
ମନେହୂଏ । ଯଦି ବି ତଥ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ଥିବା ବିଷୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ତଥାପି ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଯେପରି ଏକ ବୃହତ୍ତର 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନିଆଯାଉଛି, ତାହା ଗୁରୁତୃପୂର୍ଵ ଅଟେ । ଆଧୁନିକ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା ଓ ବିଶେଷତଃ କେତେକ ମୌଳିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆଧାର ଉପରେ ଗଢିଉଠିବା ଦେଖାଯାଏ । ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ, ବ୍ଯକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସ୍ବାଧୀନ ବିଚାର ବ୍ଯବସ୍ଥା, ନାଗରିକ ଅଧ୍କାର ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର 
ମୁଳାଦର୍ଶ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ । ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ନାନା 
ପରିବର୍ରନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆସିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଆଧୁନିକ ଶିଛ୍ତ ସଭ୍ୟତା ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା 
ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଏକ ପାରମ୍ପରିକ କୃଷିଭିରିକ ସମାଜରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ଯ ଉକ୍୍‌ଟ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପରନ୍ୁ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ପରବର୍ରୀ ଯୁଗରେ ଯେପରି ପ୍ରଚୂର ଉତ୍ପାଦନ 
ହେଲା ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଥିକ ସ୍ଥିତିରେ ଏକ ଅସନୁଳନ ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ | ଯେଉଁଠି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଗଲା ସେଠାରେ 
ଆଶାତୀତ ଭାବରେ ଉତ୍ପାଦନ ବଢିଲା, ନାନା ନୂଆ ସାମଗ୍ରୀମାନ ତିଆରି ହେଲା । 
ଏପରିକି ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ମଧ୍ଯ ବିକାଶ ହେଲା । ପରିଣାମତଃ ସମାଜରେ 
ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ତୀବ୍ର ହୋଇଉଠିଲା । ଯେଉଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରୟୋଗରେ ବିଶେଷ ସମର୍ଥ ହେଲେ ନାହିଁ ସେସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅର୍ଥନୀତି ଅନୁନ୍ନତ 
ରହିଲା । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗ ମାନଦଣ୍ଡରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ଉନ୍ନତ ବା 
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ବିକାଶଶୀଳ ଭାବରେ ପରିଚିତ ହେଲେ । ଏହି ଅସନ୍ଧୁଳିତ ଆର୍ଥିକ ସ୍ଥିତିରେ ବୈଷମ୍ୟ ବା 
ଶୋଷଣ ରହିବା ଘଟଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସାଂପ୍ରତିକ 
ସ୍ଥିତିରେ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳକୁ ପରିହାର କରି ପ୍ରାଚୀନ କାରିଗରି କୌଶଳକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ଉତ୍ପାଦନକୁ ସିମୀତ ରଖୁବା ଏକ ଅବାସ୍ତବ ପ୍ରକଳ୍ଚ ମନେହୁଏ । ବରଂ ଆଧୁନିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କିପରି ଶୋଷଣହୀନ କରିହେବ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଆବଶ୍ୟକ । 
କ୍ରମବର୍ଦ୍ଧିଷ୍ଣୁ ଲୋକସଂଖ୍ଯାର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ଉପଯୋଗିତା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଏହାଛଡା ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ମିଳି ପାରୁଥିବା 
ସୁବିଧା ସୁଯୋଗକୁ ପରିହାର କରିବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ସେ ସବୁକୁ କିପରି 
ସମସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ପାଖକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିହେବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଉପଲବ୍ଧ ସୁଖ 
ସୁବିଧାର ସୁଯୋଗ ସମାଜର ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇପାରିବେ ଏଥିପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଧ୍ୟାନ ଦେବାକୁ 
ପଡିବ । ସାଂପ୍ରତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶୋଷଣ ଯେପରି ଅନାୟାସରେ ରହୁଛି ବା ବିକାଶଶୀଳ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହରେ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଆଧୁନିକ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚତ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେ ପାଇଁ ଜାତୀୟ ତଥା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାକରେ ଓ ପ୍ରତି ଯୁଗରେ ଆର୍ଥିକ ଅସମତା ନାନା ଭାବରେ ରହିଆସିଛି । 
ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ପରେ ପରିବର୍ଭିତ ସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଏହି ବୈଷମ୍ୟ ଅଧକ ହେଉଛି, ଅଥଚ ଶିଛବିପୁବ 
ପୂର୍ବବର୍ରୀ ସ୍ଥିତିରେ ଦାରିଦ୍ର ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତି ଉକ୍‌ଟ ଥିଲେ ବି ଶୋଷଣ ନେଇ ପରିବେଶ 
ଅତି ସୀମିତ ରହିଥିଲା । ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକ ଶିଳ୍ପବିପ୍ଳବ ପରେ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ବଢିଲା, 
ଶୋଷଣ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା । ହେଲେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ବ୍ଯବସ୍ଥା କିପରି 
ଉଭବ ହେବ ଓ ସମାଜର ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧୁନିକ ସମୟରେ ଉପଲବ୍ଧ ସୁଖ ସୁବିଧା 
ପାଇବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବେ,ସେଥୁପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ପଦକ୍ଷେପ ନେବାକୁ ପ୍ରଯନ୍‌ର ସମସ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 


ଏହି ସମସ୍ତ ବାସ୍ତବତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ସମତା, ନ୍ୟାୟ, ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାର ନେଇ ଯେଉଁ ବୌବ୍ଦିକ ଆଲୋଡନଟି ଆସିଛି ତାହା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଅନ୍ତତଃ ଏସବୁ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଯେ ସଭ୍ଯ ଜୀବନଧାରାର ଅବିଛିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ ଏହି 
ମାନସିକତା ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ଏହି ମାନସିକତା 
ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ନିଷ୍ଠ 
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ଅଧ୍ବକନୁ ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ସମତାର ଭାବନା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅବିଚ୍ନେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି କେତେକ କହିଥାନି । ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ବା ଥିବା କୁହାଯାଏ । ତାର୍ଵିକ ସ୍ତରରେ ଆମ୍ମାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନଥାଏ । ଆମ୍ମା ଏକ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସତ୍ତାକୁ ବୁଝାଏ ଓ ଏହା ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବନ-ମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରେ ଏହାର କର୍ମଫଳ ନେଇ ଘୂରୁଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ଭିତରେ ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଥିବାରୁ ଜୀବ-ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅବାସ୍ତବ 
ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ଥିତି ପୂର୍ବ-ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଭାବରେ ସ୍ତିରୀକୃତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ | ଆମ୍ବା ପ୍ରତୀତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 


ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ତାର୍ତଵିକ ସ୍ତରରେ ସମତା ବା ସ୍ବାଧୀନତାର ଭାବନାକୁ ଯେତେ 
ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ମନେ କରାଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପରିଣାମ 
ଭାବରେ ଏହି ଭାବନାର ଯେ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । 
ଭାରତୀୟ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଆମ୍ମାର ଅମରତଵ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରେ ବୋଲି କୁହାଗଲେ ସୁଦ୍ଧା - ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ବୈଷମ୍ୟର 
ଯେଉଁ ନିଛକ ଚିତ୍ରଟି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହା ସମସ୍ତ ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ 
ଆଘାତ ଦେଇଥାଏ । ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଓ 
ଜାତିଭିତ୍ତିକ ହୋଇ ରହିବା ଏବଂ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ତଥା ଅଧ୍ଵକାରକୁ କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ 
ନଦେବା ସବୁଠାରୁ ବଡ ବିଡମ୍ବନା କହିବାକୁ ହେବ । ବରଂ ଆମ୍ପା, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଓ 
କର୍ମଫଳ ଭାବନା ଆଧାରରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ଓ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯିବା 
ଭାରତୀୟ ଧର୍ମଧାରଣାର ନକାରାମକ ଦିଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଧର୍ମଭାବନା 
ସମତା ବା ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପରିବର୍ଭେ ଏହାର ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା ଏକ 
ଏତିହାସିକ ସତ୍ଯ ଅଟେ । 
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କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ମଣିଷ ପ୍ରଭୂତ ଜ୍ଞାନ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଯେ ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଛି 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ । କିନଧୁ ଜ୍ଞାନର ସଦୂପଯୋଗ ନହେଲେ ମଣିଷ ଜାତିର ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷତି 
ସାଧନ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହିତ ବିବେକ ଓ ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ଵବୋଧର 
ମଧ୍ଯ ବିକାଶ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ବିଗାର ବୁଝି ସହ ସମ୍େଦନଶୀଳତାର ସମନୃୟଦ୍ବାରା 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ | ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମାନରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଥାଏ । 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନକୁ 
ମହନୀୟ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିଥାଏ । ଏହି ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ, 
ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ସୃଜନାମ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇପାରିବ । ମଣିଷ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ହୃଦୟର ବନ୍ଧନକୁ ନିବିଡ କରିବା ଦିଗରେ ଏହି ସୃଜନଶୀଳ ଆବେଗ ଅଭିନିବେଶ 
ଯୋଗାଇ ପାରିବ | ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ମାନବିକତାର 
ମୂଁ ନାଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ, ଦର୍ଶନ ,ଆରଚାର,ଭାବନା ସମନ୍ଧ ଆଦିକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବା 
ହିଁ ହେଉଛି ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ । ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ସେହି ଶ୍ରେୟର ସନ୍ଧାନ କରେ ଓ ମଣିଷ 
ଜାତିକୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ । 


ଯେଉଁ ବିଚାରବୋଧ ବୃହତ୍ତର ସମାଜରେ ସମନ୍୍‌ୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ ତାହା ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟିର ଅନୁକୂଳ । ଯେଉଁ ବିଚାର, ଦର୍ଶନ ବା ଭାବଧାରା ଜାତି, ଧର୍ମ, ଲିଙ୍ଗ, ଜାତୀୟତା 
ଆଦିକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ନେଇ ମଣିଷକୁ ମଣିଷଠାରୁ ଦୂରେଇ ଦିଏ, ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ଟି କରେ କିମ୍ବା ବିଦ୍ଵେଷର ବୀଜ ବପନ କରେ ତାହା ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିର 
ପରିପନ୍ଛୀ। ଶୁଦ୍ଧ ମାନବିକ ଏକତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ଜାତି, ଧର୍ମ,ଭାଷା, ଜାତୀୟତା ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ 
ଓପରାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମାତ୍ର । କେତେକ ସଭ୍ୟତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବଧାରାରେ ମଣିଷ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ଯେପରି ବିଭେଦ ଓ ତାରତମ୍ୟକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଏ ତାହା ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତିକୂଳ । ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଜନିତ ଲିଙ୍ଗଭେଦ, ଜନ୍‌ଗତ ଜାତିଭେଦ, ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ 
ଜନିତ ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ କେତେକ ସମାଜରେ ବଦ୍ଧମୂଳ ଅଟେ | ଏସବୁ ବିଭାଜନକାରୀ ଭାବନାକୁ 
ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ବିରୋଧ କରିଥାଏ । ମଣିଷର ସୁଖ ଦୁଃଖ, ହସ କାନ୍ଦ, ଆବେଗ ଅନୁରାଗ, 
ସ୍ବେହ ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ଯେ ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ ଏହା ଶୁଦ୍ଧ ମାନବିକତା ଅଟେ । ସେହିପରି 
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ମଣିଷ ଜାତିର ଇତିହାସରେ ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ହିଂସା ଓ ରକ୍ତପାତ ଘଟିବା ଆମ ବିଗାରହୀନ 
ତଥା ଅମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ମଣିଷ ସମାଜରେ ସମସ୍ୟା, ଦୃନ୍ଦ୍ର ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ୟା ଓ ଦୃୃନ୍ଦ୍କୁ ସମାଧାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଗାରଶୀଳତା 
ତଥା ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ମାନଦଣ୍ଡ ହେଲେ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସହଜ ହୋଇଥାଏ। ସକଳ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ, ପ୍ରଭେଦ ବା ବିଛିନ୍ନ ମନେଭାବକୁ ପରିହାର କରି ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଏକ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
ସରା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଜଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହୋଇଥାଏ ! ବ୍ଯକ୍ତି 
ମାନସିକତାରେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଏକ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣର ଭୂମିକା 
କିପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ରାଷ୍ଟ୍ରଟରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ 
ବା ବାହ୍ୟକ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଦୂର କରିବାରେ ଅନେକାଂଶରେ ସମର୍ଥ ହେଲାଣି । ପୂଥିବୀର 
କୌଣସି କୋଣର ବ୍ୟର୍ତି କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଯାଇପାରୁଛି, 
ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳର କାରିଗରୀ କୌଶଳ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରୁଛି, କୌଣସି 
ଭାଷାର ମୌଳିକ କୃତି ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦିତ ହୋଇପାରୁଛି, ଗୋଟିଏ କୋଣର 
ବ୍ୟଲ୍ତି ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିର ଭିନ୍ନତା ଥିବା ଅନ୍ୟ ଯେକୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ମଣିଷ ସହିତ ଆମ୍ବୀୟତାର 
ବନ୍ଧନ ଯୋଡିପାରୁଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହେଉଛି । କଳାହାଣ୍ଡିର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ବା ଓଡିଶାର ବାତ୍ୟାରେ କେଉଁ ସୁଦୂର ଫ୍ରାନ୍‌ସ 
ବା ଜର୍ମାନୀର ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବ୍ୟଥିତ ହେଉଛି, ଇଥିଓପିଆର ଦୃଭିକ୍ଷପାଇଁ ଭାରତୀୟ 
ବୁଵ୍ଚିଜୀବୀ ସମବେଦନା ଜଣାଇଛି । ଆମ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ମନ୍ଦ ଥଲେ ବି ମଣିଷ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ହୃଦୟବରତ୍ତା ଯେ ରହିଛି, ଅନ୍ୟର ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ସମଭାଗୀ ହେବାର 
ମନ ରହିଛି, ତାହାହିଁ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ । କିନ୍ତୁ ଏହି ମନୋଭାବକୁ ଶୁଖ୍ଖଳିତ ଭାବରେ ସାରା 
ପୃଥିବୀରେ କିପରି ବ୍ୟାପକ କରିହେବ ତାହା ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ । 


ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ପୂଥବୀରୁ ସକଳ ହିଂସା,ବିଦେ୍‌ଷ, ବୈଷମ୍ୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂର କରିବା 
ସମ୍ଭବ କି ? ପୂଥବୀରେ ଶାନ୍ତି, ସମତା, ଅହିଂସା ରହୁ ଏହା ଗହିଁବା ଓ ବାସ୍ତବରେ 
ସେହିପରି ଏକ ପ୍ଥବୀ ହେବା ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରୁ କେତେକ 
ଚିନ୍ତାନାୟକ ଆମ ସଂସାରକୁ ହିଂସା-ମୁକ୍ତ କରି ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ପାଇଁ ସପ୍ନ 
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ଦେଖିଛନ୍ତି । କେତେ କେତେ ମନୀଷୀ ସୁନ୍ଦର ପୃଥିବୀର କଳ୍ପନା ଭିତରେ ଇଉଟୋପିଆର 
ଚିତ୍ର ମଧ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମଣିଷ ସମାଜରେ ହିଂସା, ପରଶ୍ରୀକାତରତା, 
ଅମାନବିକତା, ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଗର ରହିଆସିଛି । ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରେ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଆଦିମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଥିଲା ଆଜି ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ,ସୃଜନାମ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଆନ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏତେ ଉନ୍ନତି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ସେହିପରି ରହିଛି । 
ମଣିଷ ଭିତରେ ସ୍ବେହ, ମମତା, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯେପରି ରହିଛି, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ପାଶବିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ସେହିପରି ରହିଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ ବୃହତ୍ତର ଓ 
ଆଧ୍ଧାମ୍ମିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ କେତେ କେତେ ମନୀଷୀ ଓ ସନ୍ଛ ଶୁଦ୍ଧ ମାନବିକ 
ସଂପ୍ରୀତିର ଆବେଗ ନେଇ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ମଣିଷ ବର୍ଭମାନର ମାନସିକ 
ଚେତନା ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ସମସ୍ୟା ଓ ସ୍ଥିତିରେ ଯେ ପରିବର୍ଭନ ହେବ 
ନାହିଁ, ସୁତରାଂ ମଣିଷକୁ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ରୂପାନ୍ତରିତ ସ୍ପିତିକୁ ଯିବାକୁ 
ହେବ ଏହା ମଧ୍ଯ ଜଣେ ମହାନ ଯୋଗୀ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରକଳର ସମ୍ଭାବନା ଯାହା 
ହେଉନା କାହିଁକି ମଣିଷର ବର୍ଭମାନର ସ୍ପିତିକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ମଧ୍ୟ ଆମ ସଂସାରକୁ କିପରି 
ଅଧ୍ବକ ସୁଖମୟ ଓ ଆମର ସାମାଜିକ ସମ୍ନ୍ଧକୁ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିହେବ ତାହା ଅନ୍ଵେଷଣ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ମଣିଷର ସମସ୍ତ ଆବେଗ, ପ୍ରବୃଭି ଓ ବାସନା ରହିବ ଓ ସେହିସବୁ 
ସ୍ଵଭାବ ଭିତରେ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କିପରି ଉନ୍ନତ କରିହେବ ଓ ଜନମାନସରେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ବ୍ୟାପକ କରାଯାଇ ପାରିବ ତାହା ଚିନ୍ତା କରାଯିବା ଦରକାର । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକତାର ପ୍ରେରଣା କେତେଦୂର ସହାୟକ ହେବ ? 
ଅତୀତରେ ଧର୍ମଚେତନା ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଆବେଗକୁ ସୁଦୃଢ କରିଛି । ଏକ ନୀତିପୂର୍ଣଣ ଜୀବନ ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ଭ୍ତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ ଅଭିନିବେଶ ମିଳିଛି । ଧର୍ମୀୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଭତିରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ 
ଏକ ଅବିଛ୍େଦ୍ଯ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ରହିଛି । ଏପରିକି ମଣିଷଜାତିର ଇତିହାସରେ ବହୁ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ମଣିଷର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି। ଧର୍ମୀୟ ଅଭିନିବେଶଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ମାନବିକ 
ଦରଦର ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇଛନ୍ତି, ସେବାର ମୂଭିମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ ହୋଇ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି । 
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ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା ସତ୍ଯ, ଇଶ୍ଵର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଉଦାହରଣ 
ପାଇବା ଅୟାସସାଧ ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ ଧର୍ମ ଭାବନା ମହତ୍ତର ଶ୍ରେୟ ଦିଗରେ 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହିଛି । ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ଓ ସଂପ୍ରତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମୀୟ ଅଭିନିବେଶ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ପାଖରେ ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମହନୀୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପଶ୍ଚାତରେ ଧର୍ମୀୟ ଅଭିନିବେଶ 
ନଥାଏ କିମ୍ଭା ଧର୍ମୀୟ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ରହିବା ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମଚେତନା ଓ ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି 
ତର୍କସମ୍ମତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମାୟ ଭାବାବେଗଦ୍ଵାରା 
ପରିଗାନିତ ହୋଇ କେହି କେହି ମାନବିକ ଉକୁର୍ଷର ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରେ | ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ ଧର୍ମୀୟ 
ଆବେଗ ବେଳକେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବ କିମ୍ବା ମାନବିକ ଏକତ ସ୍ଥାପନ ଦିଗରେ 
ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଥାଏ । ଏପରିକି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଭାବନା ଅନେକାଂଶରେ ଧର୍ମଗତ ଆବେଗରୁ 
ଆସିଥାଏ । ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ଓ ଏକତ୍ଵ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଯେ ସବୁଠାରୁ 
ବଡ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ,ଏହା ମନେହୁଏ । ଧର୍ମଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆଧାରରେ ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ବାସ, 
ପରମ୍ପରା, ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଘୃଣା ବା ବିଦ୍ବେଷ 
ପୋଷଣ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ମୁଖ୍ୟ ଅର୍ଥ ଅଟେ । ଏହା ଯେ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଦୃଷ୍କିର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


(୪) 


ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ଏକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ ଜୀବନକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ଅବଶ୍ୟ ସୁଖ ସମୂଵ୍ଧି କାମନା କରିବା ଓ ଏହାପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ମଣିଷର ସହଜାତ 
ଆବେଗ ଅଟେ ! ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବତଃ ସୁଖ ସନ୍ଧାନୀ । ଆମେ ଯେଉଁ ସଂସାରଟିରେ ରୁହେ 
ସେଠାରେ ଆମ ଅଭିଳଷିତ ପଦାର୍ଥଟି ଯେ ପ୍ରାପ୍ୟ ଏହା ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ 
ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଅଭିଳାଷ ସମାନ ନୁହେଁ, କିନୁ ନିଜର ଅଭିଳାଷ ପୂରଣ ପାଇଁ କାମନା ଓ 
ଅଭିଳାଷ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ଜନିତ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସଖବୋଧର ଅନୁଭବ ସବୁ ମଣିଷ ଭତରେ 
ଥାଏ | ସଂସାରରେ ନାନା ମଣିଷ ନାନା ଭାବରେ ସୁଖର ସନ୍ଧାନୀ ହୋଇଥିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
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ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଏସବୁ ସହିତ ନାନା ଆଦର୍ଶ, ନୀତିବୋଧକୁ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥାଏ । 
ଜ୍ଞାନର ଅନୁସନ୍ଧାନ, ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ସେବା, ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗମୟ ଜୀବନ, ଏକରିକି କୃଚ୍ଛ 
ସାଧନା ପରି ନାନା କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଉସବର୍ଗୀକୃତ ଭାବରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସଭ୍ୟତାରେ ଯେକୌଣସି ଜୀବନଧାରାକୁ ଶ୍ରେୟ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉ ନା କାହିଁକି ସୃଜନଶୀଳ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଏକ ମହନୀୟ 
ଗୁଣ ଅଟେ । ସୃଜନଶୀଳ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ, ଏହା ହିଁ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ଯେଉଁ ଭାବନା, ଆଶା, 
କାର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଵଜନଶୀଳତାର ପରିପନ୍ଛୀ ତାହା ହିଁ ଏକ ନକାରାମୂକ ଚେତନାର 
ପରିଚାୟକ ମନେହୁଏ । ଆଜି ସଭ୍ୟତାରେ ଯାହାକିଛି ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହା ପଶ୍ଚତରେ 
ମଣିଷର ସ୍ଵଜନଶୀଳତା ଯେ ରହିଛି ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ସାହିତ୍ୟ, ବିଜ୍ଞାନ, 
ଦର୍ଶନ, କଳା ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବୌବଦିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେ କେତେ 
ମନନ, ଚିନ୍ତନ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅନୁଶୀଳନ ରହିଛି । ଜୀବନକୁ ମହନୀୟ ତଥା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ କରିବାରେ 
ଏହିସବୁ ସ୍ଜନାମ୍‌ବକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ । ମଣିଷର ସ୍ୃଜନାମ୍‌କ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିତରୁ କେତେ କେତେ ନୂତନ ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଜନ୍ଧ ନେଇଛି । 


ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ନାନା ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ଦାସ, ପରିବେଶର 
କ୍ରୀଡନକ ହୋଇ ବଞ୍ଚବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣି ନାହିଁ । ବରଂ ପ୍ରକୃତିର ଅସଂଖ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ କରିବାପାଇଁ ଅବିରତ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ନିଜର ବୌବ୍ଧିକ ଅନ୍ଵେଷଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଜୀବନକୁ ସରସ ଓ ସୁଖମୟ କରିବାରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ ରହିଛି । ମଣିଷ 
ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ସାର୍ବିକ ଭାବରେ ନିରୂପଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଜୀବନକୁ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ କରିବାରେ କୌଣସି କଳିତ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ | ଜୀବନକୁ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ କୌଣସି କଳିତ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଏହା ବରଂ 
ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ନିହିତ । ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଲକ୍ଷ୍ୟ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଜରିଆରେ 
ଆମର ଜୀବନ ହିଁ ଅର୍ଥ ପୂର୍ଣ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ। ଆମେ ଯାହା ଚାହୁଁ ବା ଯେଉଁ 
ପ୍ରକାରର ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁ ତାହା ଆମର ପ୍ରୟାସ, ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଯୋଜନା 
ମଧ୍ୟଦେଇ ରୂପ ନିଏ | ମଣିଷର ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟମ ଜରିଆରେ ସମ୍ଭାବନାମୟ 
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ପ୍ରକୃତିକୁ ମଣିଷ ନିଜର ସୁଖ, ସ୍ବାଛୁନ୍ଦ୍ୟ ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ କରିପାରେ | ଜୀବନରେ ହତାଶା, 
ନୈରାଶ୍ୟ, ଦୁଃଖକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ଜୀବନକୁ ପ୍ରୀତିମୟ ତଥା ସରସ ସୁନ୍ଦର 
କରାଯାଇପାରେ । ମଣିଷର ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି 
ଉପରେ ନିଜର କ୍ରମବର୍ଵିଷୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଁ ଅଧ୍କରୁ ଅଧକ ସମର୍ଥ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ମଣିଷ କେତେ କେତେ କୌଶଳର ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କରିଛି,ବୁବିର ବିକାଶ କରାଇଛି | 
ଏସବୁକୁ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ ଭାବରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାକୁ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଦରକାର । ନିଜର ସମାଜ ଓ ବୃହତ୍ତର ମାନବଜାତି ପ୍ରତି ଏକ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ରଖୁବା ହିଁ ହେଉଛି ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ ପୂଥିବୀର କଳ୍ପନା ପାଇଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ସାମୁହିକ ଓ ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରୟାସ ଆବଶ୍ଯକ । ବ୍ଯକ୍ତର ଜୀବନ ଅବଧଵ 
ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ମାନବଜାତିର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ଦିଗରେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
କର୍ମକୂଶଳତା, ଦୁଃସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପ ଓ ଉନ୍ନତ ଭାବନା ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ତାହାର ସମ୍ମିଳିତ ପରିଣାମରୁ ମାନବଜାତିର ଭବିଷ୍ଯତ 
ରୂପରେଖ ନେଇଥାଏ । ଅତୀତର ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସୃଜନଶୀଳ ଅବଦାନର ପରିଣାମ 
ହେଉଛି ଆଜିର ସଭ୍ୟତା । ସେହିପରି ଆଜିର ପ୍ରୟାସ, ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଉଦ୍ୟମର ପରିଣାମ 
ଆଗାମୀ କାଲିକୁ ରୂପରେଖ ଦେବ । ମଣିଷର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ସୃଜନଶୀଳ ଅବଦାନଦ୍ବାରା ହିଁ 
ମଣିଷର ଭବିଷ୍ୟତ ନିୟନ୍ତିତ । 


ଭୀରୁତା,ଭୟ, ଅହେତୁକ ଭାବାବେଗ, ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ଼ିକ ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ଵଭାବରେ ରହିଥିଲେ ବି ବୁଦ୍ଧି, ବିବେକ, ବିଗାରବୋଧ ଜରିଆରେ ସେସବୁକୁ 
ନିୟନ୍ତଣ କରିବା ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ । ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିର ଅଧାରରେ 
ମଣିଷ ତା'ର ବୁଵି ଓ ବିବେକର ବିକାଶ ଘଟାଇଥାଏ | କିନୁ ନିଜର ବୁବି ଓ ବିଗାରଶୀଳ 
ଦୃଷ୍ଟିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ଅବାସ୍ତବ କଳ୍ତନାରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାର ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ 
ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ନିହିତ । ପରିକଳ୍ଧିତ ଭିନ୍ନ ଜଗତ ଓ ଏକ ରହସ୍ଯମୟ ସ୍ଥିତିପାଇଁ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଥିବା ସହଜାତ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାରେ ବିରାରବୁବ୍ଧିର 
ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଆମେ ଯେଉଁ ଭୂମିଟିରେ ରହିଛୁ ଓ ଯେଉଁ ଭୂମିଟିକୁ ଆମର ବୁଵି, 
କୌଶଳ ଓ ହାତର ଛାପରେ ରୂପ ଦେଇଛୁ ତାହା ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଆମପାଇଁ 


-୫ 9 - 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସବୁଠାରୁ ବଡ ଆକର୍ଷଣ । ଏହା ସହିତ ଆମର ଭାବଗତ ଓ ମାନସିକ ବନ୍ଧନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତର ଓ ସ୍ପିତିର କଳ୍ପନାରେ ବିଭୋର ହେବା ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ସହ 
ସମତାଳଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ । କେତେକ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ଏପରିକି ସାହିତ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଜଗତ ଓ 
ମରଣୋରର ସ୍ମିତିକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ମଣିଷର କଳ୍ଚନାକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଆଦର୍ଶ ଦିଗରେ 
ପରିଗାଳିତ କରିଛନ୍ତି। ଆମ ସଂସାର ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଚଛ, ଅଳୀକ, ମାୟା ଓ ଆମର ସୁଖ 
ସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ୟହୀନ ଓ ନରକର ଦ୍ଵାର ବୋଲି କେତେ କେତେ ଭାବନା ସେ ସବୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଛି ! ଜୀବନ ଜଂଜାଳରେ ମ୍ରିୟମାଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକତାକୁ ଏସବୁ ବେଳକେ ଭାରି 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ଏପରିକି କେହି କେହି ଏହି ପ୍ରକାରର ଭାବାବେଗରେ ପରିରାଳିତ 
ହୋଇ ସଂସାରର ସବୁକିଛି ବାସ୍ତବତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟି 
ବା ଜୀବନଧାରାକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବରେ କେହି ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ସୀମିତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମର ଜୀବନ, ସ୍ଵପ୍ନ ସୂଜନଶୀଳ 
ବିକାଶ, ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବୃହତ୍ତର ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ଇତ୍ଯାଦିକୁ 
ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାଧାନାରେ ବ୍ରତୀ ହେବାରେ ଅସୁବିଧା ନାହିଁ। କନୁ 
ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଅନୁରାଗହୀନ ହୋଇ ଏକ ଧାର୍ମିକ କଳ୍ପନାରେ 
ମୂତ୍ୟୁପର ମୁକ୍ତିପାଇଁ କୃ ସାଧନା ବା ସେପରି କିଛି ଓପଗରିକତା ପାଳନରେ ବ୍ରତୀ 
ହୋଇ ରହିବା ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ସହିତ ସୁସଂହତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ। ମାନବିକ ଅନୁରାଗ, 
ସଂପ୍ରୀତି ଓ ସମ୍ବେଦନ ହିଁ ଜୀବନର ସକାରାମବକ ଆଦର୍ଶ ହେବାବେଳେ ଏସବୂର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତିକୂଳ ମନେହୁଏ । 


ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ମୃତ୍ୟୁର ବାସ୍ତବତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଜଣେ ଜନ୍ମଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଜୀବନଟିକୁ ବଞ୍ଚେ ତାହା ହିଁ ତା'ର ଅସଲ ପରିଚୟ ବହନ କରେ | ସେହି 
ଅବଧ୍ୂଟି ଭିତରେ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିସରାଟି ଯେଉଁ ସୃଜନଶୀଳ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ, 
ବୃହତ୍ତର ପରିସର ସହିତ ଯେଉଁ ସମ୍ପର୍କ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧର ଖୁଅ ଯୋଡିଥାଏ, ଜୀବନର 
ଘଟଣାପ୍ରବାହ ଭିତରେ ମାନବିକ ଦରଦ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ ତାହା ହିଁ ତାର ଅସଲ ସ୍ଵରୂପର 
ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁକୁ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ସତ୍ୟ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣକରି ସୂଜନଶୀଳ ଅବଦାନ, ଅନୁରାଗପୂର୍ଣ ଜୀବନ ଓ ବିଗାରଶୀଳ ଚିନ୍ତନରେ ବ୍ରତୀ 
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ହୋଇଥାଏ। ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ସକାରାମ୍ବକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ରଖୁଥାଏ। ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ 
ଭାବି ଜୀବନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ନିଜେ ସୁଖରେ ରହିବ ବୋଲି ଭାବିବା ଓ 
ଅନ୍ୟର ସୁଖ ସ୍ଵାଚଛନ୍ଦ୍ୟ ପ୍ରତି ବିତସ୍କହ ରହିବା ଯଥାର୍ଥ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ଦିଏ 
ନାହିଁ। ଅନ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ଓ ଅନ୍ୟକୁ ବଞ୍ଚତ କରି ସୁଖ ଭୋଗକରିବା କେବେହେଲେ 
ସଫଳ ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭିତରେ ସୁଖବୋଧ, 
କ୍ଷମତାଲାଭ, ଅର୍ଥ ଓ ଏପରିକି ଜାତୀୟତାବୋଧ ନେଇ ଯେଉଁ ଆବେଗ ରହିଛି ତାହା 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଏକ ସମୂହକୁ ସ୍ବାର୍ଥପର କରିଥାଏ । ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ତୁଳନାରେ 
ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ମମତ୍ଵ-ବୋଧ ଭିତରେ ସଫଳ ଜୀବନର 
ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ । ମାନବିକ ଦରଦକୁ ସବୁ ଆବେଗର ମୁଳଉସ୍ଵ କରାଯାଇପାରିଲେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯର 
ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହେବା ଓ ଅନ୍ୟପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତିର ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ କରିବା ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚାୟକ ଅଟେ । ଏହି ମନୋଭାବ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ୟକ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ ତାହା ସାମାଜିକ ସମ୍ଦନ୍ଧର ଗୁଣାମ୍ମକ ଉକୁର୍ଷକୁ ସୂଚାଏ ଅଥଚ ଯେଉଁଠି 
ଅନ୍ୟର ଭଲ ମନ୍ଦ ପ୍ରତି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ମନୋଭାବ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରକାଶ ପାଏ, ତାହା 
ସାମାଜିକ ଅପକର୍ଷର ସୂଚନା ଦିଏ । ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋଭାବ ଯେପରି 
ରହିଛି, ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦିକ ମନୋଭାବ ବା ସ୍ବାର୍ଥପରତା ସେପରି ରହିଛି । ମଣିଷ ପ୍ରଥମତଃ 
ଜଣେ ଜାନ୍ତବ ପ୍ରାଣୀ, ସୁତରାଂ ତା'ର ଜାନ୍ତବ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ତା'ର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ହୋଇସାରିଲା ପରେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଅନ୍ୟକୁ ଶୋଷଣ କରିବା, ଅନ୍ୟକୁ ବଞ୍ଚତକରି ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥପାଇଁ ଅନେକ କିଛିକୁ 
ଜାବୁଡିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ସ୍ାର୍ଥପରତା ଅଟେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭାଷାରେ କହିଲେ ସବୁ 
ମଣିଷଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ହେବା ପରି ଅବକାଶ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଛି, ହେଲେ 
ଜଣେ ମଣିଷର ଲୋଭକୁ ପୂରଣ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ନିଅଣ୍ଟ ହୋଇପାରେ । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ବଦଳରେ ସାମୁହିକ କଲ୍ଯାଣକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
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ଦେବା ଓ ଦରଦୀଭାବ ପୋଷଣ କରିବା ଦୃଷ୍ଟି ମଣିଷକୁ ମାନବିକତାର ଭୂଷଣରେ 
ଭୂଷିତ କରିଥାଏ । ଏହି ଭୂଷଣ ମଣିଷକୁ ଉତ୍ତମ ମଣିଷଟିଏ କରିଥାଏ । 


(୫) 


ବସ୍ତୁତଃ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ସୂଚନା ଦିଏ । ଏହା କୌଣସି 
ବିଶ୍ଵାସ ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଭାବନାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରେ ନାହିଁ । ଏହା କେତେକ 
ଆଦର୍ଶ ଓ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ଓ ସେହି ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାର 
ସମାଜର ଗୁଣାମ୍ବକ ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷକରି ସାଂପ୍ରତିକ 
ବିଶ୍ଵରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଆଚରଣ, ନାଗରିକ ଅଧ୍କାର, ବ୍ଯକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦି ମୂଲଚୟକୂୁ ସଭ୍ଯ ଜୀବନଧାରାର 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି | ମୁକ୍ତ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜ୍ଞାନ ରାଜ୍ୟରେ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେବା ସହିତ ଜ୍ଞାନର ପରିସରକୁ କ୍ରମବର୍ବିଷୁ 
ଭାବେ ବ୍ୟାପକ କରିପାରିଛି । ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
ଭିତରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛି | ପୁନଶ୍ଚ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ତଥା ଆନ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାପାଇଁ ଆଲୋଚନା, ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବୁଝାମଣା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ଅନ୍ୟର ମତ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ ତଥା 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ସମାଧାନ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ । ପରନୁ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
ହିଂସା, ଅସହିଷ୍ୁତା ବା ଯୁଦ୍ଧ ମାନବିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତିକୂଳ । 


ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ବିକାଶ ଓ ଉକ୍୍‌ର୍ଷ ସାଧନକୁ ମାନବବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ମଣିଷ ଭିତରର ଅନ୍ତନିହିତ ସୃଜନଶକ୍ତିର ଯଥୋଚିତ 
ବିକାଶକୁ ଏହା ମହର୍ବ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉକ୍୍‌ର୍ଷ ସାଧନ ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସ ଆବଶ୍ୟକ ଯାହାଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତିରେ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରିପାରିବ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ଏକ ସମୁଚିତ ଜୀବନ ବଞ୍ଚପାରିବ ଓ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ବିକାଶ କରାଇ ପାରିବ ତାହା ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
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ଅଟେ । ସମାଜର ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ରହିଲେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ମଧ୍ଯ 
ସୁଖରେ ଜୀବନଧାରଣ କରିପାରିବ । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଧାରାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ସଂହତିପୂର୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଦିଆଯାଏ । 


ସାଧୁତା, କର୍ରବ୍ୟନିଷ୍ଠାଃ ନୈତିକ ଆଚରଣ, ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ଵବବୋଧ, ସତ୍ୟବାଦିତା 
ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏସବୁ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସମାଜରେ 
ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । ଯେଉଁ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ପ୍ରତି ସ୍ଵୀକୃତି ଅଧ୍ୟକ ଥାଏ ତାହା ଏକ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେଲାବେଳେ 
ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଥାଏ ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ 
ମନେହୁଏ । ମାନବବାଦୀ ବିଚ୍ରରେ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ଏକ 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଙ୍ଗ କାରଣ ସଂଘବଦ୍ଧ ଜୀବନଧାରାରେ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧର 
ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ସେସବୁର ଉପ୍ପଭି ହୋଇଥାଏ । ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି 
ଅନୁରକ୍ତ ବାସ୍ତବ ଜୀବନକୁ ସମାଜରେ କିପରି ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧମୟ କରିଥାଏ ତାହା ମାନବିକ 
ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ । କାରଣ ଏହା ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ ଯେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରଭାବରେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଉକୁର୍ଷ ସାଧୂତ ହେଉଥିବା ବେଳେ ସେସବୂର ଅଭାବରେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । 


ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଚି ଜୀବନ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଏକ ସକାରାମବକ ମନୋଭାବ ପୋଷଣ 
କରିଥାଏ । ହସ କାନ୍ଦ, ସଫଳତା ବିଫଳତା, ଆଶା ନିରାଶା ଜୀବନ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ 
ସଂଶ୍ନିଷ୍ଟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନରେ ନାନା ପରିସ୍ଥିତିର ମମ୍ମୁଖନ ହୁଏ । ଜୀବନର 
କେତେକ ମୁହୂର୍ଭ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ମରଣୀୟ ଓ ପ୍ରୀତିପଦ ହୋଇଥାଏ, ପୁନଶ୍ଚ ବେଳକେ ଏପରି 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ଯାହା ଜୀବନ ପ୍ରତି ସବୁଠାରୁ ବଡ ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । କେତେକ 
ଘଟଣା ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହେ, ପୁନଶ୍ଚ ବେଳକେ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସେ ଯାହା ନୈରାଶ୍ୟ ଆଣିଥାଏ । ଆଶା ନିରାଶା ଭିତରେ ଆଗକୁ ଯିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ରଖୁବା ଏକ ସୁସ୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅଟେ । ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାପାଇଁ ମନୋବଳ ମଣିଷକୁ ଆଗକୁ ଯିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ସୁତରାଂ 
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ଜୀବନରେ ଆଶାବାଦୀ ହେବା ବା ଏକ ସକାରାମୂବକ ଦୃଷ୍ଟି ରଖମବା ସୁସ୍ଥ ମାନସିକତାର 
ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ। 


(୬) 


ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇପାରିଛି । ମଣିଷର ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ କ୍ଷୁଦ ପରିସରରୁ ବ୍ୟାପକ ହୋଇ ସମଗ୍ର 
ମଣିଷ ଜାତି ଓ ଏପରିକି ସମଗ୍ର ଜୀବ ଜଗତ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଏହା ସହିତ ମାନବିକ ସଙ୍କଟ ମଧ୍ଧ ଉକ୍‌ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ କେତେକ ସଙ୍କଟ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହ ପ୍ରତି ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ମଣିଷର ସୃଜନଶୀଳତା ଭିତରୁ ସବୁ ଯୁଗରେ 
ସଙ୍କଟର ସମାଧାନ ବାହାରିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ଥିତିରେ ମଣିଷ ଜାତି ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ସଙ୍କଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି ତାର ମୁକାବିଲା ପାଇଁ ମଣିଷର ଚେତନା ଉନ୍ମକ୍ତ 
ରହିଛି । କିନ୍ଧୁ ଅତୀତର ସଙ୍କଟ ତୁଳନାରେ ସାଂପ୍ରତିକ ସଙ୍କଟ ଏପରି ଭୟାବହ ଓ 
ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଯେ ତାହା ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ମଣିଷର ଜୀବନ ଓ ସ୍ପିତି ପ୍ରତି ବିପଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି | ସୁତରାଂ ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଉପାଦେୟତା ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ 
ମନେହୁଏ । ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ମଣିଷକୁ ଏପରି ଏକ ବିଷ୍ଣୋରଣ ଜନିତ ସ୍ମିତି ଭିତରକୁ 
ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ନେଇ ଗଲିଛି ଯଦ୍ବାରା ମାନବବାଦୀ ତଥା ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବର 
ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଯଥେଷ୍ଟ ବୃବ୍ଧି ପାଇଛି | ବିଶେଷତଃ ସଂପ୍ରତି ଆମର ପରିବେଶ ଯେପରି ଅସନୁଳିତ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ପୃଥିବୀର ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ପରି ପ୍ରାକୃତିକ ଉପାଦାନ ସବୁ 
ଯେପରି ବିଷାକ୍ତ ହୋଇପଡୁଛି ତାହା ଭବିଷ୍ୟତର ଜୀବଜଗତ ପ୍ରତି ଆଶଙ୍କା ସୃଷ୍ଠି କରୁଛି । 
ସୀମିତ ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦ ସବୁର ଯେପରି କ୍ଷୟ ଚାଲିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ଭାୀତିପ୍ରଦ ସମ୍ଭାବନା 
ଉଦ୍ରେକ କରାଉଛି । ସୁତରାଂ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ପରିବେଶ ଓ ଜୀବକଗତ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା 
ସମନ୍ୟକୁ କିପରି ଅତୁଟ ରଖାଯାଇ ପାରିବ ଓ ପରିବେଶର କ୍ଷତି ସାଧନ କରୁଥିବା 
ସକଳ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ବାଦ୍‌ ଦେବାକୁ ହେବ ସେ ନେଇ ଗଭୀର ସଚେତନତା ଆବଶ୍ୟକ । 
ବିଶେଷକରି ମଣିଷ, ଜୀବଜଗତ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା ଭାରସାମ୍ୟତାକୁ ପ୍ରାଥମିକତା 
ଦିଆଯାଇ ତା ପରେ ବିକାଶର ପରିକଳ୍ନା କରିବାକୁ ହେବ । 
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ସେହିପରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳକୁ ମାନବ ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କିପରି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବ ଏବଂଏହାର ଅପପ୍ରୟୋଗକୁ ବନ୍ଦ କରାଯିବ ସେଥିପାଇଁ ବିଶେଷ 
ସଚେତନତା ଆବଶ୍ୟକ । ବିଶେଷକରି ପୃଥିବୀର କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳକୁ 
ଯେପରି ମାନବ ଜାତିର ଅନିଷ୍ଟ ସାଧନ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବ ନାହିଁ ସେପାଇଁ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସହମତି ଆବଶ୍ୟକ । ଅଣୁ ଅସ୍ତର ନିମାଣ, ପରୀକ୍ଷା, ପ୍ରୟୋଗ ବା ପ୍ରସାରକୁ 
କିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବନ୍ଦ କରାଯିବ ସେନେଇ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ପୃଥିବୀରେ ସଚେତନତା 
ରହିବ ଉଚିତ । ସେହିପରି କ୍ରମବର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟୁ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଚାପକୁ କିପରି ସୀମିତ ରଖାଯାଇ 
ପାରିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ଆଧୁନିକ ଚିକିସ୍ବା ବିଜ୍ଞାନର ବିହିତ ପଦକ୍ଷେପ ସତ୍ତେେ 
ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ଜନସଂଖ୍ୟା ଯେପରି ଆଶାତୀତ ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି ଓ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ଓ ସାଂସ ତିକ ଭାବାବେଗ ଯେପରି ଜନମାନସକୁ ସମୟରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ 
କରୁଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଭୀର ଆଲୋଚନା ସହିତ ସୁଚିନ୍ତିତ ପଦକ୍ଷେପ ନେବାର ଜରୁରୀ 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଉଲ୍ଲଖୁତ ସଙ୍କଟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କିପରି ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର 
ପ୍ରସାରକୁ ତୃଵରାନ୍ବିତ କରାଯାଇପାରିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିଗାର୍ଯ୍ୟ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ପରେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁକୂଳ ସ୍ପିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ବହୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ସଂଗଠନ, ବିଶ୍ଵ ସଂଘ ଇତ୍ୟାଦି ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ମଣିଷ ସମାଜର ସମସ୍ୟାକୁ ଏକ 
ବୃହତ୍ତର ପରିସରରେ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି । ଅନ୍ତତଃ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ 
ପ୍ରକାର ଏକ ମାନସିକତା ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗରୁ ପୂଥିବୀରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । 
ତଥାପି ଧର୍ମ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା, ଜାତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ କେତେ କେତେ ଉଗ୍ର ବିଛିନ୍ନତାବାଦୀ 
ମତବାଦ ବଳବତ୍ତର ରହିଛି । ଏସବୁ ମନୋଭାବ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଝିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
ଦିଗରେ ବଡ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଏହିସବୁ ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏକ 
ବିଶ୍ଵ ସମୁଦାୟ (ଠାଏ ଠଠ୩munity) ଗଠନ କରାଯାଇ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନସିକତାର 
ବିକାଶକୁ କିପରି ତଵରାନ୍ତିତ କରିହେବ ସେପାଇଁ ଗଭୀର ବିଚାର ବିମର୍ଶ ଆବଶ୍ୟକ | ଏକ 
ବିଶ୍ଵ ସମୁଦାୟ ମଣିଷ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା, ବିଚିତୂୃତା ଓ ବହୁଳତାକୁ ଗ୍ରହଣକରି 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ଜାତିର ଅଭିନୃତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବ । କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ମଣିଷ ବିଶ୍ଵ ସମୁଦାୟର 
ସୂଜନାମ୍ବକ ବିକାଶଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ । ପୁଥୁବୀରେ ଦେଖାଯାଉଥିବା ସମସ୍ୟା ବା 
ଗୁରୁତର ସଙ୍କଟଗୁଡିକ ଏକ ବିଶ୍ଵ ସମୁଦାୟଦ୍ଵାରା ସମାଧାନ ପାଇଁ ସହମତି ରହିଲେ 
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ନୂଆ ଯୁଗର ଅୟମାରମ୍ଭ ହେବ ¦ ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ହିଂସା, ସନ୍ଧାସବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ମାନବତା- 
ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ବିଲୋପ ହେବା ଦିଗରେ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ନହେବ । 
ଯେ କୌଣସି ମାନବିକ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସମସ୍ୟାକୁ କିପରି ଆଲୋଚନା ଜରିଆରେ ଓ 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଵ ପଦ୍ଧତିରେ ସମାଧାନ କରିହେବ ଏଥିପାଇଁ ବିଶ୍ଵ ଜାତିସଂଘ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା 
ନେଇପାରିବ । ବିଚାରଶୀଳତା, ସହଯୋଗିତା ତଥା ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାର ପ୍ରସାର ଦିଗରେ 
ଜାତିସଂଘ ପରି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଗଠନ ସମୂହ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ନେଇପାରିବେ । 
ବିଶ୍ଵମଣ୍ଡଳରେ ଆମ ଗ୍ରହଟିରେ ଏକ ଉନ୍ନତ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହୋଇଛି, ତାହାର ସୁରକ୍ଷା ଓ 
ଉକ୍‌ର୍ଷ ଆମର ଏକ ମହାନ ଦାୟିତ୍ଵ । ଏହାକୁ କେତେକ ପ୍ଲାନେଟାରୀ ହ୍ୟୁମାନିଜମ୍‌ (ନାଉ- 
etary Humanism) କହୁଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର ମାନବିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ ଆମର ଗ୍ରହ 
ପ୍ରତି ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇଯାଇଛି । 


(9) 


ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ବିକାଶ ଦିଗରେ କେତେକ 
ସର୍ବନିମ୍ନ ପଦକ୍ଷେପ ଏଠାରେ ବିଗର୍ଯ୍ୟ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ଜାତୀୟତାର ପ୍ରଭାବ ସତ୍ତ୍ବେ ପୃଥିବୀର 
ସମସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ଏକପ୍ରକାର ସଂହିତା କିପରି ପ୍ରଚଳନ କରାଯାଇ ପାରିବ ସେ 
ବିଷୟରେ ସହମତି ଆବଶ୍ଯକ । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ପରି ମହତ୍ତର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆଧାର ଉପରେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂହିତା ଓ ବିଧ୍ବଦ୍ଵାରା ପୃଥିବୀର ସମସ୍ତ 
ଜନଗଣ ପରିଚାଳିତ ହେଲେ ଏକ ନୂଆ ଯୁଗର ଅୟମାରମ୍ଭ ହେବ । 


ପୃଥିବୀର ଚିନ୍ତାଶୀଳ ଦାର୍ଶନିକ, ଆଇନଞ୍ଚ, ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞି ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର 
ପ୍ରବକ୍ତା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇପାରିବେ । ସମଗ୍ର ମଣିଷ ଜାତିର ଏକତୃକୁ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ନୀତି ଓ ବିଧାନକୁ ମାନବିକ ସ୍ପର୍ଶ ଦେଇପାରିବେ । ଏକ ନୂଆ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଦିଗରେ ଏହା ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇପାରିବ । 


ଏହି ସମ୍ଭାବନା ହୁଏତ ଏକ ଇଉଟୋପିଆ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ ! ତଥାପି 

ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ କଂପ୍ୟୁଟର, ଇଣ୍ଟରନେଟ୍‌, ଜେନେଟିକ ଇଞିନିୟରିଂ, କ୍ଲୋନିଂ ଇତ୍ୟାଦି 

ଅଭିନବ ଟେକନ୍‌ଲୋକିମାନ ଯେପରି ବୃଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି ତାହା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ 
-୫ ୯- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଏକ “ସମୁଦାୟ 'ରେ ପରିଣତ କରିବାର ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ଯୋଗାଇଛି | ସୁତରାଂ ଏହି 
ସ୍ଥିତିରେ ସମଗ୍ର ପୃଥବୀର ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ଆଚରଣବିଧ ଓ ଦାୟିତ୍ଵବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସାର୍ବିକ ନୀତି ଓ ବିଧାନ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇପାରିବ |! 


ସେହିପରି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଶୈକ୍ଷିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଜରିଆରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ମାନବବାଦୀ 
ଦୃ୍ଚିର ପ୍ରସାରପାଇଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇ ପାରିବ । ପୁଥିବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେଶରେ ବହୁ ବୃଵିଜୀବୀ, ମାନବଦରଦୀ ତଥା ପ୍ରବୀଣ ଜନନାୟକ ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ମଣିଷଜାତିର ଏକତ୍ଵ ନେଇ ଭାବନ୍ତି ଓ ଏକ ହିଂସା-ଦ୍ଷ-ରହିତ ସୁନ୍ଦର ପୃଥିବୀର ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖନ୍ତି । ଆମ ଜଗତରୁ ସକଳ ଘୃଣା, ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ 
ସେମାନେ ନିଜର ପରିସରଟିରେ ନ୍ୟଷ୍ଚି ବା ନ୍ୟୁକ୍ତିଅସ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ମାନବିକତାର 
ସ୍ପର୍ଶରେ ସେମାନେ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ପିତି ଓ ପରିବେଶରେ ଗୁଣାମ୍ବକ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ମଣିଷମାନଙ୍କର ସମ୍ମିଳିତ ଓ ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ଆମ ସଂସାରର ରୂପରେଖ 
ଯେ ବଦଳାଇ ପାରିବ ଏହା ଆଶା କରାଯାଇପାରେ | ଅତୀତର ବିଦ୍ଷ ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ସ୍ଥାନରେ ସହଯୋଗିତାର ବାତାବରଣ ଅଣାଯାଇପାରିବ । ସହନଶୀଳତା, ବିଚାରଶୀଳ 
ଦୃଷ୍ଟି ତଥା ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଧାନ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାର ରହିବାଦ୍ଵାରୀ ଏକ ଅହିଂସ ବିପ୍ଳବର 
ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇପାରିବ । ଯୁଗ ଯୁଗର ହିଂସା ଓ ବିଦ୍ଵେଷଦ୍ଵାରା ସମସ୍ୟା ଯେତିକି ଜଟିଳ 
ହୋଇଛି ଏକ ଅହିଂସାମୁକ ଆଭିମୁଖ୍ୟଦ୍ଵାରା ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈପୁବିକ ସଫଳତା 
ମିଳିପାରିବ । ଅହିଂସା, ଭାତୃତଵବୋଧ ଓ ସହନଶୀଳତା ମଣିଷର ମାନସିକତାରେ ନୂତନ 
ଆବେଗ ଓ ସକାରାମକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ | ବିଶେଷକରି ଶୈକ୍ଷିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଦ୍ଵାରା 
ନୂତନ ପୀଢିର ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ସମ୍ମେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟି ଓ 
ମଣିଷଜାତି ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଆଅଭିମୁଖ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିକରିବା ପାଇଁ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ଭାବରେ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହାର ସୁପରିଣାମ ମିଳିପାରିବ । ନାଗରିକ ଅଧ୍କାର, 
ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶ ଓ ସୁଖ ସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ଯ ପରି 
ଆଦର୍ଶଗୁଡିକୁ କିପରି ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାଂବିଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯିବ ଓ ଏହା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ସହମତି, ସଚେତନତା ଓ ବିଚାର ବିମର୍ଶର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । 
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ମୋଟ ଉପରେ “ ମାନବବାଦ” ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ସମସ୍ତ 
ଆଦର୍ଶର ଭିଭି ହୋଇପାରିବ । ଅବଶ୍ୟ ମଣିଷଜାତି ସବୁ ସମୟରେ ଆହ୍ବାନ ଓ ନୂଆ ନୂଆ 
ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥାଏ ଓ ଏକ ମହରର ସ୍ମିତି ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥାଏ । ସେହି 
ସ୍ବପ୍ନ ମଣିଷକୁ ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଏ, ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ଯାହାଫଳରେ ସ୍ବପ୍ନକୁ ସାକାର 
କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସୀ ହୁଏ । ସେହି ପ୍ରୟାସ ଭିତରୁ ନୂତନ ପନ୍ଛା ଓ ଜୀବନୀଶକ୍ତି 
ଆସେ । ଯେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାବେଳେ ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ିଦ୍ଵାରା ପରିଗାଳିତ ହେଉଥିଲେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ପଥରେ ଗୁଣାମବକ ଉତ୍ତରଣ ହେଉଥାଏ । 
ଏହି ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅଗ୍ରଭାଗରେ ରଖ ମଣିଷ ଯଦି ତା'ର ସମସ୍ତ ଯୋଜନା, ପ୍ରକଳ୍ଧ, 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ରୂପରେଖ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବ, ତେବେ ଆମ ସଂସାର ଅଧ୍ବକ 
ପ୍ରୀତିମୟ ହୋଇପାରିବ । ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ମଣିଷଜାତିର 
ସୁଖ ସ୍ବାଚୁନ୍ଦ୍ଯ ପାଇଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହେବ | ଏହି ଉତ୍ତରଣ ମଣିଷକୁ ଅତିମାନବରେ ପରିଣତ 
କରିପାରିବ । ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ସେହି ଉକ୍୍‌ର୍ଷ ସାଧନକୁ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । 


®. 5° <° 
*୍ୃଂ *ୃଂ *ୃଂ 
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ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି : 
ଏକ ବି ହଙ୍ଗଗାବଲୋକନ 


“ ସଂସ୍କୃତି” ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରତ୍ୟୟ ! ଏହାର ଏକ ଏକକ ଅବଧାରଣା ସହଜ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ବିବିଧ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟର ସୂଚନା 
ମିଳେ । ତେବେ ଆମର ସାଧାରଣ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ଏହାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବନାର ଏକ 
ସମନ୍ବିତ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳର ବା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥବା 
ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୂହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ନେଇ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତିର 
ପରିକଛନା କରାଯାଏ । ଏକ “ସମାଜର ବା ସାମାଜିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଚିନ୍ତନ, 
ବିଶ୍ଵାସ, ଜୀବନଶୈଳୀ, ନୀତିବୋଧ, ପରଂପରା, ନାନ୍ଦନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ 
ସଂସ୍କୃତିର ପରିକଳ୍ଚନା କରାଯାଇଥାଏ। ତେବେ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସାମାଜିକ ଅସ୍ତିତା 
ଥିବା ସମୁହ ଭିତରେ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ, ଜୀବନଧାରାରେ, ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, ପରଂପରା 
ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ୟ କେତେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବା ଲକ୍ଷଣ ସାଧାରଣ 
ଭାବେ ରହିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ କେତେକ ଭିନ୍ନତା ଓ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସର୍ବେ 
ତାହାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ମହନୀୟତା ତଥା ମୌଳିକ ବୈଷଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଧାରାରେ ଏକ ଜନସମୂହର 
ଚରିତ୍ର ବା ଜୀବନଶୈଳୀ ନାନା ପୀଢି ଦେଇ ଦୃଢ ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ସ୍ତରରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ, ଅନ୍ଯ କେତେକ ସ୍ତରରେ କେତେକ ଆଦର୍ଶ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇ 
ଚାଲିଥାଏ । ତେବେ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ବିବିଧତା ଭିତରେ ତା'ର ଯେଉଁ ବୌଵ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ 
ଆବେଦନ ଥାଏ , ତାହାକୁ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଯ ଭାବେ ନିଆଯାଏ, ଅଅଚ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଧାରା, ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, ରୁଚିବୋଧ, କଳା, ପରଂପରା ଇତ୍ୟାଦିରେ 
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ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହା ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ଆଙ୍ଗିକତାର ପରିଚୟ 
ଦେଉଥାଏ । ଆଙ୍ଗିକ ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ 
ବା ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ମାନ ହେଉଥାଏ ତାର ପରିଣାମ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥାଏ ଓ ଆଟ୍ିଂକ ସ୍ତରରେ ନୂତନତ୍ତର 
ସୂତୁପାତ କରୁଥାଏ । ତେବେ ଆଙ୍ଗିକ ପରିବର୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଭାବଗତ ଓ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଟି ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି ପୀଢି ପୀତି ଦେଇ ରହିଥାଏ ତାହା ଏକ 
ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ ବା ଆମ୍ବିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ସୁତରାଂ ଏକ ଜନ 
ସମୂହର ଆଙ୍ଗିକ ଓ ଆମ୍ବିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତର ଏକ ସମନ୍ବିତ ପରିଣାମକୁ ସେହି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଅବଧାରଣା କରାଯାଏ । 


ସାମାଜିକ ବିବର୍ରନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଭିନ୍ନ 
ଯୁଗରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥବା ଏକ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜ ନାନା 
ସ୍ତର ଦେଇ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଆଦିମ ସମାଜ, କୃଷିଭିଭିକ ସମାଜ, 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜ, ପିତୃ ବା ମାତୃ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେତେକ ସାଧାରଣ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସମାଜରେ ଜନଗଣଙ୍କର ଚେତନାର ସ୍ତର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ମୌଳିକ ଭାବଧାରାଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଯୁଗରେ କେତେକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୀତିବୋଧ ବା ଆଦର୍ଶ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାଏ | ଗୋଟିଏ ସମୟର ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସମୂହ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ 
ଅନେକାଂଶରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ଲୋକଙ୍କର ଆଦର୍ଶ, ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା, 
ନୀତିବୋଧ, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ସେହି ଯୁଗର ପ୍ରମୁଖ ଆଦର୍ଶ ବା ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନରୁ 
ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଦୁଇଟି ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି ଭିତରେ ଧାର୍ମିକ, 
ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ , ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ କେତେକ ଭିନ୍ନତା ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଙ୍ଗିକ ପରିବର୍ଭନ ସହ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ମଧ୍ଯ କିଛି ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ହୋଇଥାଏ । ଆଦିମ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ସ୍ତର 
ଅତି ସୀମିତ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଅତି 
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ସୀମିତ ରହିଥିଲା ସେହି ଯୁଗରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅତି ଅହେତୁକ ବା କୁସଂସ୍କାରାଛନ 
ଥିବା ମନେ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ଅବବୋଧ ଓ ପ୍ରାଯୁକ୍ତକ ଜ୍ଞାନ 
କୌଶଳରେ ପରିବର୍ଭନ ହେବାଦ୍ଧାରା ଜୀବନଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ 
ହୋଇଥାଏ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଏହାଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମୂଲ୍ୟରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆସିଥାଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବା ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିବାଦ୍‌ରା 
ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଆଦର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାମ୍ବକ ପରିବର୍ଭନ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ । ସେହି ଯୁଗରେ ଲୋକଙ୍କର ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୟ ରୁଟଚିବୋଧ ଓ ବୃହତ୍ତର 
ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ନୂତନତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ | 


ସୁତରାଂ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗୋଟିଏ ସମାଜର ସଂସ୍କୃତି ଏକ ପ୍ରବାହ । ସେହି 
ପ୍ରବାହର ଅନ୍ତଃସ୍ରୋତ କେତେବେଳେ ଧୀର, ପୁନଶ୍ଚ କେତେବେଳେ ପ୍ରଖର ଓ ଗତିଶୀଳ । 
ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହର ତୁଳନାମ୍ବକ ବିଶ୍ଳେଷଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଜୀବନଶୈଳୀର ଭଲ ମନ୍ଦ ଦିଗ ଓ ବୌବ୍ଧିକ ଏବଂ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣଧାରାର ପରିବର୍ଭନ 
ଅବବୋଧ କରାଯାଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଜୀବନଦ୍ଧଷ୍ଠି ବନାମ 
ଅପସଂସ୍କୃତି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବନାମ କୁସଂସ୍କାର ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନୀତିବୋଧ 
ବନାମ ଅନୈତିକତା ବିଷୟରେ ଧାରଣା କରିହୁଏ । ପୁୃଥୁବୀର ଯେତେ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି, ସେହି ସଭ୍ୟତାକୁ ଆଧାର କରି ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବାହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କୃତିର କିଛି ଉନ୍ନତ ଓ ମହତ୍ତର ଦିଗ ଥାଇପାରେ, ପୁନଶ୍ଚ ଏହାର ମଧ୍ଯ କିଛି 
ନକାରାମବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ରହିପାରେ । ଏସବୁର ଏତିହାସିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇପାରେ । 
ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ଭୂଖଣ୍ଡର ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୁହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ତୁଳନାମବକ ଭାବେ 
ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ସ୍ତରରେ ସାମଂଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା 
ବେଳେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସିପାରେ । ପାରିବେଶିକ 
ଓ ଏତିହାସିକ କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଶୈଳୀ,ପରଂପରା, ନୈତିକ 
ମାନ, ବୌବିକ ଅବଧାରଣା, ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଚି ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ମନେହୁଏ । ଯେହେତୁ ଏସବୁର ଏକ ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରବାହକୁ ନେଇ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟକୁ ଅବବୋଧ କରାଯାଏ, ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରର ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା 


-D୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର କେତେକ ଦିଗନ୍ତ ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା କରିହୁଏ | ବସୁତଃ 
କୌଣସି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ରହୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର 
ବୌଵିକ, ନୈତିକ ଓ ନାନ୍ଦନିକ ଦିଗକୁ ନେଇ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳଭିରିକୁ 
ନିରୂପଣ କରାଯାଏ । 


କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବୌଵ୍ଧିକ, ନୈତିକ 
ଓ ନାନ୍ଦନିକ ବିକାଶ ମଧ୍ଯରୁ ଆସିଥାଏ । ସମାଜର ବିକାଶଧାରାରେ ଏ ସବୁ ଜନସମୂହ 
ମଧ୍ୟରେ ଭାବଗତ ସମ୍ଚନ୍ଧକୁ ଦୃଢ କରିଥାଏ | ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସୁନ୍ଦର, ଗତିଶୀଳ ଓ 
ଜୀବନଧର୍ମୀ କରିବାରେ ଏସବୁର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଥାଏ । ବ୍ୟ୍ଚି ସହ ଗୋଷ୍ଠୀର ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପ୍ରୀତିମୟ କରିବାରେ ଏସବୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରେରଣାର ଉସ୍ପ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ସୁସଂହତ ଓ ସମନ୍ବିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶ 
ଦିଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବୌଦ୍ଧିକ 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ, ସାହିତ୍ୟ, ସୂଜନାମବକ ଚିନ୍ତନକୁ ମୌଳିକ ଉପାଦାନ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | ଏକ ସମାଜର ବୌବ୍ିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏସବୁର 
ନିର୍ଣାୟକ ଉପଯୋଗିତା ରହିଥାଏ । ସେହିପରି ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତାହାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଥାଏ । ଭଲ-ମନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ, କର୍ରବ୍ୟବୋଧ, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତାର ଅବଧାରଣା, ବ୍ୟକ୍ତି “ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ମନୋଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା 
ଦେଇ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ନାନ୍ଦନିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ମହନୀୟତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥାଏ । କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, 
ସଂଗୀତ, ମନୋରଂଜନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୂହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 


ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଦେଶ, ଓ ଏହାର ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । 
ପୂଥବୀର ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତା ମଧ୍ୟରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ରହିଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ ସମୟରେ ହିଁ ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା | 
ହୁଏତ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ପୂର୍ବରୁ ରତିହାସର କୌଣସି କୌଣସି ସନ୍ଦିକ୍ଷଣରେ କେହି 
କେହି ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସକ ରାଜ୍ୟ ଜୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ଭାରତର ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ 
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ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରକୁ ଆଣିଛନ୍ତି, କିନୁ ଏହା ଖୁବ୍‌ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ହୋଇରହିଛି । ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକ 
ଭାରତବର୍ଷ କହିଲେ ଯାହା ବୂଝାଯାଉଛି ତାହାର ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଅତୀତରେ ନ 
ଥିଲା, ତେବେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବହୁ ଯୁଗ ଧରି ତିଶ୍ପି ରହିଛି । ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୃଥକ୍‌ । ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ବହୁ ଭାଷା, ଗୋଷ୍ଠୀ, ଜାତି, 
ଧର୍ମ ରହିଛି, ତାସନ୍ତେ “ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ” ଏକ ସଂହତିପୂର୍ଣ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉଦ୍ରେକ 
କରାଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ ସାହିତ୍ଯ, କଳା-ସ୍ଥାପତ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ ସୁସଂହତ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ ନେଇ ଯେଉଁ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ ଧର୍ମ, 
ପୁରାଣ, କାହାଣୀ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଯେଉଁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି, ସେସବୁର ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ନାନା 
ବିବିଧତା ସନ୍ଗେ ଏକ ସୁସଂହତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ବିକାଶ କରାଇଛି ! ସୁତରାଂ 
ଅତୀତରେ ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡ ବହୁ ରାଜନୈତିକ ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ତରରେ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ସାମାଜିକ ସଂହତି ପାଇଁ 
ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି 
ଅଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଜନସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ସଂହତି ବିଦ୍ୟମାନ ରହିପାରେ । 
ପରନ୍ତୁ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତି ଆଧାରରେ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ପାଇଁ 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, କିନୁ ରାଜନୈତିକ ଦୃଢତା ସାମାଜିକ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକତ୍ଵ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରି ନ ଥାଏ । 


ବହୁ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମହନୀୟତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ,ଧର୍ମଚେତନା ଓ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଅବଦାନର ଭୂୟସୀ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଏ । 
ଏହା ସାଧାରଣତଃ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଏତେ ମହନୀୟ ଓ ତା'ର 
ଅନ୍ତଃସ୍ଵବର ଏତେ ଗଭୀର ଯେ ତାହା କାଳଜୟୀ ଅଟେ । ଭାରତରେ କେତେ କେତେ 
ବୈବେଶିକ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଛି, କେତେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ଏଠାକୁ ଆସିଛି, ରାଜନୈତିକ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି, ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡର ଧର୍ମଧାରାର ବାଣୀ ଏଠାରେ 
ଘୋଷିତ ହୋଇଛି, ତଥାପି ଏ ଭୂମିର ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହକୁ ନଷ୍ଟ କରିପାରି ନାହିଁ । ବରଂ 
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କେତେ ଧର୍ମ ଓ ସାଂସ ତିକ ମିଳନ ଏଠାରେ ହୋଇଛି | ଭାରତ ତା'ର ଉଦାରତାରେ 
ସମସ୍ତ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସ୍ଥାନିତ କରିନେଇଛି, ହେଲେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ହରାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କୃତିର ମହନୀୟତା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ସହ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇ ଏକ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଵୟର ବାର୍ଭା ଘୋଷଣା କରିଛି । ଏବେ ବି ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ବହୁ ଦେବ-ଦେବୀ 
ପୂଜା, ନାନା ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ! ଅନେକାନ୍ତବାଦ ଧର୍ମ,ଦର୍ଶନ ଓ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଟର ହୋଇଥାଏ । ଜନଜୀବନରେ ଭକ୍ତିଚେତନା ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନସିକତାର ପରଂପରା ମଧ୍ଯ ରହିଛି ,ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଓ 
ପୁନଶ୍ଚ ବହୁ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ମଧ୍ଯ ହେଉଛି, ସାକାର ଉପାସନା ହେଉଛି, ନିରାକାର 
ବ୍ରହ୍ମ ଚେତନା ମଧ୍ଯ ରହିଛି, ପୂଜାପୀଠ ମାନଙ୍କରେ ବଳିପ୍ରଥା ରହିଛି, ବଳି ପ୍ରଥା ବିରୋଧୀ 
ମଞ୍ଚ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଅତୀତରୁ ରହିଛି | ଅଦ୍ବୈତବାଦର ପ୍ରଭାବ ଯେପରି ରହିଛି, ଅବତାରବାଦର 
କଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କିଛି ବାବା ନୂଆନୂଆ ଅବତାର ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି ବୋଲି ସାଧାରଣ 
ଜନଗଣ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକ ତନ୍ତ, ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଓ ସାମାଜିକ ଚଳଣି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା ଭିନ୍ନତା,ପରସ୍ର ବିରୋଧୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଅଙ୍ଗ 
ହୋଇ ରହିଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଯେତିକି ବିକାଶ ହେଉଛି, ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ସେତିକି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଏହିପରି ନାନା ବିରୋଧାଭାସ 
ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ରହିଛି । ତେବେ ଏସବୁ ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ନାନାତ୍ଵବାଦର ଚିତ୍ର 
ବହନ କରୁଛି । 


ନାନା ଭିନ୍ନତା ଥବା ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ଅନେକତୃ ରହିଛି ତାହା ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ଦିଗ ରହିଛି, ପୁନୟ କେତେକ ଅନ୍ଧକାର ଦିଗ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ମୁକ୍ତ 
ମନ ନେଇ ବସୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣଦ୍ଵାରା ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ଓ ଅନିଷ୍ଟକର ଦିଗକୁ 
ଦର୍ଶାଇବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ତେବେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କେତେକ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ମହାନ, ଆଧାମ୍ବିକ ଇତ୍ୟାଦି କହିଥାନ୍ତି ଓ ଏହାର ନକାରାମୂବକ ଦିଗ 
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ପ୍ରତି ସଚେତନ ନ ଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ କେତେକ ମତକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ | ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତିକୁ “ ବସ୍ତୁବାଦୀ” କହିବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ମତ ଅଟେ । ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଓ ଡକ୍ଟର ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ସସ୍କୃତିର ଆଧାର ଆଧ୍ଧାମ୍ପିକ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସକଳକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତିରୂପର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । (ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ “ ଫାଉଣ୍ଡେସନ ଅଫ 
ଇଶ୍ରିଆନ କଲଚର ” ପୁସ୍ତକ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, ପୂଷ୍ଠା-୩) । ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ବୌବିକ,ନୈତିକ ଓ ସୃଜନାମବକ ଅବଦାନର ତୁଳନାମ୍ବକ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ସେ ତିନୋଟି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦର୍ଶଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ମତରେ ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚତ୍ଯ 
ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ମୌଳିକତଃ ବସ୍ତୁବାଦୀ; ବିଶ୍ଵ ଚିନ୍ତାମାନସକୁ ବହୁ ମୌଳିକ ଅବଦାନ 
ଦେଇଥିବା ପ୍ରଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ ଓ ରୋମର ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟତଃ ବୁଵ୍ଧିବାଦୀ ଓ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା ସ୍ଵରୂପତଃ ଆଧ୍ଯାମବବାଦୀ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ସଂସ୍କୃତିର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ବସ୍ତୁବାଦୀ, ବୁଵିବାଦୀ ଓ ଆଧ୍ଯାମବବାଦୀ ବୋଲି ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରି ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଶେଷ ଶ୍ରେଣୀରେ ସ୍ଥାନିତ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ପରି ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନକୁ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଅଧ୍ଯୟାମବବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ସୂରୂପ ବିଷୟରେ ଅଲୋଚନା କରି ଏହାର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । (ଡଃ.ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କର “ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ” , ପ୍ରଥମ ଭାଗ, 
ପୃଷ୍ଠା ୨ ୪ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) । ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଅତୀତରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି ତାହାକୁ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବା ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ ପ୍ରତିହତ 
କରି ନାହିଁ,ବରଂ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଏହାର ଆଧ୍ଧାମ୍ିକ ଭିତ୍ତି ହିଁ ପ୍ରତିହତ କରିପାରିଛି | 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଏହାର ସୁଦୃଢ ଆଧ୍ଯାମ୍ରିକ ଭିଭି ' ଅତୀତର ସକଳ ଆହ୍ଵାନ ଓ 
ପ୍ରତିଆହ୍ଵାନକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରି ବିଶ୍ବରେ ଏହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତିକୁ ଦୃଢ କରି ରଖୁଛି ବୋଲି 
ସେ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ା 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ କୁହାଯିବା ବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠୁଛି, ଆଧ୍ଯାମିକତା କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝାଏ ବା ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଏହା 
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ପୂର୍ବରୁ ସୂଚାଯାଇଛି ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ବହୁ ଧାରା, ବିଭିନ୍ନତା ଓ ଜୀବନଶୈଳୀର 
ଏକ ସମନ୍ବିତ କଳ୍ପନା, ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ନାନା ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ ତାତ୍ତବିକ ମତ ଓ ବିରୋଧୀ ଦାର୍ଶକିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ହେଉ ବା ଭରତୀୟ ଦର୍ଶନ ହେଉ ବିବିଧତା ହିଁ 
ଉଭୟର ଅନ୍ତଃସ୍ବର କହିଲେ ଅତ୍ୟକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହାକୁ ଯେତେବେଳେ 
ଆଧ୍ାମ୍ମିକ କୁହାଯାଉଛି, ଏହାର ବାସ୍ତବ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କହିଲେ ଯଥାର୍ଥରେ କ'ଣ ବୁଝାଏ ? 


ଦାର୍ଶନିକ ପରିଭାଷାରେ “ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକତା'ର ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ଜଗତର ମୌଳିକ ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ କଣ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ 
(ଯାହା ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି ) ଅଧ୍ଯୟାମବବାଦ ଚେତନାକୁ 
ମୌଳିକ ସତ୍ତା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ! ଜଡ ଓ ଚେତନ ଉପରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆଣି 
ଚେତନକୁ ଜଗତର ମୌଳିକ-ସତ୍ତା ଭାବେ ନେଇଥାଏ ଓ ଜଡର ମୌଳିକତ୍ବକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥାଏ । ଚେତନର ମୌଳିକତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଦି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ଅର୍ଥ ହୁଏ 
ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୂ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ କୂହାଯିବା ସମୀଚୀନ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଅଧକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଜଡ ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଯୋଗାଗର 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ଜଡ-ସତ୍ତା ପରିବର୍ରେ ଚେତନ ସତ୍ତାର ମୌଳିକ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, 
ଅଥଚ ଅନ୍ୟ ସବୁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର ହେଉ ବା ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର ହେଉ 
ଜଡସରଭତାର ମୌଳିକତାକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାର ବିଭିନ୍ନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ତାର୍ତିକ ଭିତ୍ତି ପୃଥକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପରମ-ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ ଉପରେ 
ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଜଡସତ୍ତାର ମୌଳିକ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ( ଯଦି 
ଦର୍ଶନକୁ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଆଧାର ଭାବେ ନିଆଯାଏ ) ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କହିବା 
ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ କୁହାଯାଇ ପାରେ । 
ବିଶେଷତଃ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ କଣ -ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଏହା ବିଶ୍ବାସ 
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କରାଯାଏ ଯେ ମୋକ୍ଷ ବା ନିର୍ବାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ତେବେ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ ଓ କାମକୁ ଯେପରି ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି,ସେହିପରି ମୋକ୍ଷକୁ ପରେ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । ତେବେ 
ମୋକ୍ଷର ଭାବନା ଶ୍ରମଣ ପରଂପରାରୁ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛି । ସାଂଖ୍ୟ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ 
ଶ୍ରମଣମାନେ ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ । ପରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ନାନା କଳ୍ପନା ଜନ୍ଚନାର ସୂତ୍ରପାତ 
ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଆଲୋଚନା ହେଲା ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେ କେତେ କାଛନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରାଗଲା | ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ତୁଳନାମ୍ବକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା 
ବେଳେ“ ମୋକ୍ଷ ” ପ୍ରତ୍ୟୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କର ଭାବନା କିପରି ପରସ୍ପର - ବିରୋଧୀ 
କାଛନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ଜଣା ପଡେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ମୋକ୍ଷ, 
ନିର୍ବାଣ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଳନା ମାତ୍ର | ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ଏକ ରହସ୍ୟମୟ କଳନା ଓ ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବା ଯୌକ୍ତିକ ଆଧାର 
ନାହିଁ । 

ଆଧ୍ଧାମ୍ପିକତାକୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବୋଲି ନେଇ ଏହାକୁ ଅନ୍ଯ 
ସଂସ୍କୃତିଠାରୁ ମହନୀୟ ବୋଲି କହିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ଅତିଶୟୋକ୍ତି ମନେହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସଂସ୍କୃତିର କିଛି ମହତ୍ତର ଦିଗ ରହିପାରେ ଓ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
କେତେକ ମନ୍ଦ ପରଂପରା ମଧ୍ୟ ରହିପାରେ । ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁ ଦିଗ ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ 
କରେ, ଗୁଣାମ୍ପକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଏ ତାହାକୁ ସଂସ୍କୃତିର ଉଚ୍ଚତର ଦିଗ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚ୍ବର ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ ତାହା ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ଦିଗ ଅଟେ । 
ତେବେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଯେଉଁ କେତେକ ବିଚାରର ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ 
ଥିବା ଦେଖାଯାଏ ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଆବଶ୍ଯକ । ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସର 
ପ୍ରଭାବ ଜନ ଜୀବନକୁ ଅବିରତ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ ତାହାର ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ଯ ଦରକାର | 
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ତେବେ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ଏହି ଧର୍ମର ତାର୍ବିକ ବିଗାରର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଦେଖୁବାକ 
ମିଳିଥାଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ 
ବହୁଭଶ୍ଵରବାଦ, ପ୍ରତିମାପୂଜା, ଅବତାରବାଦ ଓ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଜଗତରେ ବିଶ୍ଵାସ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ | ଅବଶ୍ୟ ଏସବୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ ହିନ୍ଦୁର ଯେ ବିଶ୍ଵାସ ଏହା କୁହାଯାଉ 
ନାହିଁ। ତେବେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ଏହି ସବୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥାଏ | ଆମ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ୍‌ ଭିତରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଦିଅଁ ଦେବତାର 
ପୂଜାଦ୍ଵାରା ନିଜର ଅଭିଳଷିତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଦିଅଁ ଦେବତା ପାଖରେ କେତେ ମାନସିକ 
କରେ । ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ପରିବର୍ରେ କଳିତ ଦିଅଁ 
ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ଅନାଗତ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ପ୍ରତିକୂଳବିହୀନ ହେବାକୁ ଲୋକ ମାନସିକ 
କରେ | ସେହିପରି ସମାଜର ଅନ୍ୟାୟ,ଅନୀତି ବା ମନ୍ଦଭାବକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଅବତାର ନେଇଥାନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା 
ସହ ଅଲୌକିକତା ବା ଚମକ୍କାରିତାକୁ ସନ୍ଧିହିତ କରିବାର ମାନସିକତା ସମାଜରେ ଅତି 
ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ସମସ୍ଯା ବହୁଳ ଜୀବନରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କର କିଛି 
ଚମକ୍ଲାରିତା ଅଛି ବୋଲି ଜାଣିଲେ, ଲୋକମାନେ ଅନାୟାସରେ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତ ପାଲଟିବା 
ଦେଖାଦାଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ ବାବାମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକତା ନାମରେ ସୁନ୍ଦର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ଚାଲିବା ଦେଖାଯାଏ | ଅବଶ୍ୟ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେଉଁ ସୀମିତ 
ନବଜାଗରଣ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା, ସେଥ୍‌ରେ କେତେକ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ । 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ, ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ ଇତ୍ୟାଦି ସଂଗଠନମାନ ଭାରତୀୟ ସମାଜରୁ କେତେକ 
ଧାର୍ମିକ କୁସଂସ୍ଟାରକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଥଲେ । ସେମାନେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର 
କଛନା କରିଥଲେ, ବୈଦିକ ବିଚାର ଧାରାକୁ ନୂତନ ରୂପରେଖ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥୁଲେ ଓ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ନାରୀ ଓ ଶୂଦ୍ର ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥିବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ କିଛି 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥିଲେ । ତେବେ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ 
ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ସତ୍ତେ ମଧ୍ୟ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଯେ ସମାଜରେ 
ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରିଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ କୁସଂସ୍ବାର କେତେ ନୂଆ 
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ରୂପ ଦେଇ ଧର୍ମ,ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରୁଛି । ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦ, ନାନା 
ଦେବ-ଦେବୀ ପୂଜା, ଅଲୌକିକ ମାନସିକତା, ଜାତିବାଦ, ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି 
ଏବେ ବି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବେଶ୍‌ କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି | 


ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ଜୀବନର ଅଳୀକତା ଓ ଅସାରତା ସହିତ ଜୀବନର 
ଦୁଃଖ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ପିତି ପ୍ରତି ଇଙ୍ଗିତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆମ ଦେଶର ଦର୍ଶନ, 
ପୁରାଣରେ ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରି ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁର ଚକ୍ରରୁ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ 
ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବାକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସେହିପରି ଦାର୍ଶକିକ 
ବିଚାରରେ ମାୟାବାଦ ଜଗତପ୍ରତି ଏକ ନକାରାମ୍ବକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଏହି ଦର୍ଶନର 
ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଟି ସଂସାରର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ମହନୀୟତାର ସୂଚନା ଦିଏ ନାହିଁ । ଜଗତ ଓ 
ଜୀବନକୁ ମାୟା ଭାବରେ ନେବାଦ୍ବାରା ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣକୁ 
କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ଦିଏ ନାହିଁ । ବୈରାଗ୍ୟଜନିତ ସନ୍ଧ୍ଯାସବାଦ ସମାଜ ଓ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପୋଷଣ କରେ ସେଥୁରେ ଗୁଣାମ୍ବକ ଜୀବନ, ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଓ ମାନବିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ସେପରି ଅଭିନିବେଶ ନ ଥାଏ । ମୋଟଉପରେ ସମାଜର ବସ୍ତୁଗତ 
ପ୍ରଗତି ଓ ଜୀବନର ସ୍ୃଜନାମ୍ବକ ବିକାଶକୁ ହେୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
ପ୍ରଗତିର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଇପାରେ ନାହିଁ 


ମାୟାବାଦ,କର୍ମସନ୍ୟାସବାଦ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଜନିତ ଜୀବନାଦର୍ଶ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
ଅନ୍ତଃସ୍ବର ନୁହେଁ ବା ଏସବୁ ଆଦର୍ଶ ସଂପୂର୍ଭାବେ ନକାରାମବକ ନୁହେଁ ବୋଲି ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଇପାରେ । ଆମ ସମାଜରେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପାଇବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯେଉଁମାନେ 
କର୍ମସନ୍ଧ୍ୟାସରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଅଥଚ ସମାଜର ହିତ ପାଇଁ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଉସ୍ବର୍ଗ କରିଛନ୍ତି । 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ବୃହତ୍ତର ସମାଜରେ ଗୁଣାମବକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ଉସୂର୍ଟାକୃତ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା 
ରହିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ମାୟାବାଦକୁ କର୍ମସନ୍ଧ୍ୟାସ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରୁ ବିଗର କରିବା ପାଇଁ କେହି 
ଯୁକ୍ତି କରିପାରନ୍ତି । ସେହିପରି ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ କହିବାଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇଛି ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇ ପାରେ । 
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ତେବେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନେଇ ବୈରାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରର ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ । ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନ 
ଅପେକ୍ଷା ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ଥାଏ । ବିଶେଷକରି ଧାର୍ମିକ ଭାବପ୍ରବଣତାର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ରହିଥିବା ଏକ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା, ନାଗରିକ ଶୃଂଖଳାବୋଧ 
ଓ ନୈତିକତା ଅପେକ୍ଷା ଧାର୍ମିକ ଉପାସନା, କର୍ମକାଣ୍ଡ ତଥା ପାରଲୌକିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି 
(other-worldy attitude) ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ ! ଏହି ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାକୁ 
ଅନେକାଂଶରେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଗ୍ାର ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ । ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବା ସମତା ଇତ୍ଯାଦି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା 
ପରିବର୍ରେ ଧାର୍ମିକ ଉପାସନା, ମସଜିଦ୍‌ “ମନ୍ଦିରର ଭାବନା, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ବା ପୁଜା ଆରାଧନା 
ଅଧକ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଧର୍ମ, ଆଧ୍ଯାମିକତା, 
ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଏହି ଅହେତୁକ ଶ୍ରବ୍ଧାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ 
ଗୁଣାମ୍କ- ଜୀବନର ଅଭିବୃବ୍ଧି ପ୍ରତି ଅଭିନବେଶ ମିଳିପାରୁଛି କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି, ହେଲେ ଆମର ସାମାଜିକ 
ଚେତନା ସ୍ତର ସେପରି ଉନ୍ନତ ହେଉଛି କି ? ବରଂ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ପଦଦଳିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କଷାଘାତ ଭିତରେ ଅତି 
ନିମ୍ବ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚ ଆସିଛନ୍ତି । ଏକ ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ 
ଜନଗଣ ସର୍ବଦା କାହିଁକି ଏପରି ଦୂସ୍ପ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ? ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସମାଜର 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବା ସହ 
ଏକ ଗୁଣାମୂବକ ଗୋଷ୍ଠୀ - ଜୀବନର ବିକାଶ ଦିଗରେ ବୃତୀ ହେଉଛନ୍ତି ତଥା ବୌଦ୍ଧିକ ଓ 
ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅଗ୍ରଗାମୀ ହେଉଛନ୍ତି ତେବେ ସମାଜର ଯେ ଗୁଣମୂବକ 
ବିକାଶ ହେଉଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଯଦି ଅନ୍ଯାୟ, ଶୋଷଣ ଓ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ 
ଭେଦଭାବ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ଯକିକ୍ରମ ନ ହୋଇ ଏକ ଧାରାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ସେହି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ 
ଉନ୍ନତ କୁହାଯିବ କି ? ସେହିପରି ପନ୍ଛାର ଓିଚିତ୍ୟ ନେଇ ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଯଦି ବ୍ଯାପକ ଭାବରେ ସମାଜରେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରେ, ତେବେ ତାହାକୁ କେତେ ଦୂର 
ଏକ ଉନ୍ନତ ବ୍ୟବସ୍ଥା କୁହାଯିବ ? 
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ଗୋଟିଏ ସମାଜର ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ଯଦି ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ରୁହେ ଓ ସମାଜର ଅଗଣିତ ଲୋକ ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି 
ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରୁହନ୍ତି ଓ ଅତି ଦୟନୀୟ ସ୍ତରରେ ପୀଢି ପୀଢି ଦେଇ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି ତେବେ 
ସେହି ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଏକ ଉନ୍ନତ ବ୍ଯବସ୍ଥା କହିବା ସମୀଚୀନ ହେବ କି ? ସେହିପରି 
ସମାଜର ଉପର ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା ଜନଗଣ ଯଦି ସମାଜର ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା 
ଜନଗଣଙ୍କର ଦୟନୀୟ ସ୍ପିତି ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ରୁହନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ଦୂସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଦାୟୀ ହୂଅନ୍ତି ତେବେ ସେହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ କହିହେବ କି ? 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାକୁ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କହିବା ବା ଏହା ଅତୀତରେ ସକଳ ଆହ୍ଵାନକୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଏହାର ଗୁଣାମବକ ମାନର ମାପକ ହୋଇପାରିବ କି ? ଗୋଟିଏ 
ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାଚୀନତା ଅପେକ୍ଷା ତା”ର ଗୁଣାମ୍ବକ ସ୍ପିତି ତା'ର ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମାନଦଣ୍ଡ ହେବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ କି ? ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ହେଉ ବା ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବନ ହେଉ 
ଜୀବନର ମାନ ଓ ଜୀବନର ଆୟୁ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରାଯିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ଅପେକ୍ଷା ସମ୍ମାନର ସହ ବଞ୍ଚବା ଯେପରି ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସେହିପରି ଏକ ସମାଜର ସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ପିତି ତାର ପ୍ରାଚୀନତା ଅପେକ୍ଷା ମହର୍ବ ପୂର୍ଣ 
ହୋଇଥାଏ ¦ ଏକ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ଏକ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଚୀନତା ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ଓ ଗୁଣାମ୍ବକ ସ୍ଥିତି ଏହାର 
ମହନୀୟତାର ମାପକାଠି ହେବା ବିଧେୟ ମନେହୁଏ | 


ତେବେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ 
ସଂଗଠିତ ସମାଜର ଭାବନା ସମ୍ଭବତଃ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନାହିଁ । ରାଷ୍ଟ୍ରଟଭାବନା ପ୍ରତୀତି କେବଳ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପଢିଥିବା ବା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସମାଜ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ ହୋଇଥବା କେତେକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଗ୍ଭର ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥିଲା ! 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭାରତରେ ଯେଉଁ ନବଜାଗରଣର ଉନ୍ମେଷ ଆସିଥିଲା, ତାର ଏକ 
ରାଜନୈତିକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଏକରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବନା ଆସିଥିଲା ଓ ପରେ ତାହା ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ପଥ ଦେଖାଇଥୁଲା | ତା ପୂର୍ବରୁ ଧାର୍ମିକ ପଚ୍ଛା ବା ପରଂପରା ହିଁ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭିଭି ହୋଇ ରହିଥଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହରେ ୟୁରୋପୀୟ 
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ନବଜାଗରଣ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ପରଂପରାରେ ଧର୍ମ ଯେପରି ସକଳ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଁ 
ନିର୍ଣାୟାକ ସ୍ଥିତିରେ ରହିଥିଲା, ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳର ସେହିପରି ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଥିଲା । ତେବେ ଧର୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଭାବ, ସମତା ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର କୌଣସି 
ସ୍ଥାନ ହିଁ ନ ଥଲା। ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେତେ ସବୁ ଦାର୍ଶକିକ ଓ ପୌରାଣିକ ଶାସ୍ତ୍ର ରଚିତ 
ହୋଇଥଲା ସେଥ୍‌ରେ ଆମର ସ୍ଵରୂପ, ଆମ୍ବାର ଅମରତ୍ବ, ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ରାଶି ରାଶି ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବା ବିଷୟରେ କୌଣସି ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ ନ ହେବା ଏକ ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ 
ମନେହୁଏ | ବରଂ ଆମର ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ପରଂପରା ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଥଲା । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟର ପରିଚୟ 
ଦେଇ ବଞ୍ଚବା ଆମ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସ୍ଵୀକୃତ ନ ଥୁଲା | ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ପରି 
ସମତା ଏକ ମହତ୍ତର ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ଆଜି ସ୍ଵୀକୃତ । ତେବେ ଆମର ଶାସ୍ତ, ପୁରାଣର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଭିତରେ ଏକ ଅବିନେଶ୍ବର ଆମ୍ମା ବିଦ୍ୟମାନ । ସୁତରାଂ 
ତାର୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୀଟରୁ ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ସମାନ, କାରଣ ଯେକୌଣସି ଦୁଇଟି 
ଜୀବର ଆମ୍ବା ଭିତରେ କୌଣସି ଗୁଣାମବକ ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାର ଏକ ଦର୍ଶନରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଆମର ସାମାଜିକ ଚେତନା କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ 
ଭାବଧାରା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥଲା । ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବାନ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ମାନ କରିବା ଓ ଭାତୃତ୍ଵ ଭାବକୁ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଭିତ୍ତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଆମ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବହିର୍ଭୂତ ଥଲା | ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାଭାବ, ସମତାଭାବ ଓ ଭାତୃତ୍ଵଭାବ 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ମୌଳିକ ଆଧାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଜୀବନରେ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟର ପ୍ରତିଫଳନ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ, ତାହା ଯେ ଏକ ଉନ୍ନତ 
ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କ୍‌ ତିର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରେ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଅବଶ୍ୟ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ରହିପାରେ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର 

ଭିରି ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଏକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବଧାରା ଯେଉଁ 

ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଉ ନା କାହିଁକି ତାହା କିପରି ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛ 
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ତାହାର ମୁଲ୍ୟାୟନ ଆବଶ୍ୟକ ! ଏହି ମୂଲ୍ୟାୟନ ଆଧାରରେ ଏହା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ 
ତାହା ମଧ୍ଯ ବିଗାର୍ଯ୍ୟ। ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏକ ସମାଜର ପରଂପରା ଓ ଆଦର୍ଶକୁ 
ମୂଲ୍ୟାୟନ କଲାବେଳେ ଏହା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଅନୁକୂଳ 
କି ନୁହେଁ ତାହାକୁ ବିଗାରକୁ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେ କୌଣସି ସମାଜ ଏହି ସବୁ ମୌଳିକ 
ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି କେତେ ଦୂର ସଚେତନ ଓ ବାସ୍ତବ ଜୀବନଧାରାରେ ଏହାର ପ୍ରତିଫଳନ 
କେତେ ଦୂର ହୋଇଛି ତାହାକୁ ବିଗାର କରିବା ଦରକାର । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନକୁ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି କଳୁଷିତ କରି ରଖୁଛି ଓ ଯାହା ଆମର ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବନକ୍ଷୟର 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ କାରଣ ହୋଇଛି ତାହା ହେଉଛି ଜାତିପ୍ରଥା । ସାମାଜକୁ ବୈଷମ୍ଯପୂର୍ଣ 
ବିଭାଜନ କରିବାରେ ତଥା ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ଏକ ଦୟନୀୟ ସ୍ପିତି 
ଭିତରକୁ ନେବାରେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଯେତେ 
ନୀତିବିରୋଧୀ, ମାନବିକତାବିରୋଧୀ ଓ ଯୁକ୍ତିବିରୋଧୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଆମର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସୁଦ୍ଧଢ ହୋଇ ରହିଆସିଛି । ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜନଗଣଙ୍କର ନୈତିକ 
ଚେତନାକୁ ସଙ୍ଗଚିତ କରିବା ସହ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶରେ ପ୍ରଧାନ ଅନ୍ତରାୟ 
ହୋଇ ଆସିଛି । ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଏହାର କୁଫଳ ପାଇଁ ଆମ ଦେଶକୁ ଅତୀତରେ 
ବହୁ ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ହୋଇଛି ଓ ସମାଜର ସୀଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶରେ ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା 
ସର୍ବଦା ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଆସିଛି । ସ୍ବାଧୀନୋତଭର ଭାରତରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା, 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତର ବିକାଶ, ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ବୃଵି ତଥା ବୃତ୍ତିଗତ ଢାଞ୍ଚାରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର କଠୋରତା କେତେକାଂଶରେ ଦୂର ହୋଇଛି, ତଥାପି 
ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍‌ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 


ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସହନଶୀଳତା, ଉଦାର ମାନବିକତା ଓ ଯେ କୌଣସି 
ଉନ୍ନତ ବିଚାରଧାରାକୁ ନିଜସ୍ବୀକରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ତାହା ସେତେ 
ଉନ୍ନତ ବୋଲି ମନେହୁଏ । କେତେକ ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତି କରିଥାନି ଯେ ଏସବୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ 
ରହିଛି ଓ ଏହା ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବୈଭବ । କିନ୍ତୁ ଶତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଦେଖୁଲେ ଭାରତବର୍ଷରେ ବାସ କରୁଥିବା ଆଦିବାସୀମାନେ, ଯେଉଁମାନେ ଆମ 
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ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ, ସ୍ଵାଧୀନତା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବେହେଲେ ଆମ ଜାତୀୟ 
ସ୍ରୋତ ଭିତରେ ସାମିଲ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଦୁସ୍ତର ଓ 
ଦୟନୀୟ ଭାବେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିଛନ୍ତି । 
ସମ୍ଭବତଃ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ପାଦ୍ରିମାନେ ଦୁର୍ଟମ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେହିମାନଙ୍କୁ ସଭ୍ୟ ଜୀବନ ସ୍ତରକୁ 
ଆଣିବାକୁ କିଛି ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚ୍ବର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହେଉ ବା ସେବା ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ହେଉ ପାଦ୍ରିମାନେ ହିଁ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଶୈଳୀରେ 
କିଞ୍ଚତ ଗୁଣାମବକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କର ଭାଷା, 
ଜୀବନଶୈଳୀ, ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନ, ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ କିଛି ନୃତାର୍ବଵିକ ଅଧ୍ୟୟନ ମଧ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି । ସମ୍ଭବତଃ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଠିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ 
ଭାରତରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଶିକ୍ଷା ଓ ସଭ୍ୟତାର ଆଲୋକରୁ ଦୂରରେ 
ରହିଛନ୍ତି । ଆଜି ସ୍ଵାଧୀତନା ପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ଵ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଅଧ୍ୟକ ସମୟ ଅତିବାହିତ 
ହୋଇଯାଇଥଲେ ମଧ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧବକାଂଶ ଦୟନୀୟ ସ୍ପିତି ଭିତରେ 
ରହିଛନ୍ତି । 

ସାଂପ୍ରତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଆମର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଉପରେ ଅନୁଶୀଳନରୁ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଆମ ରାଜ୍ୟର ଓ ଏପରିକି ଆମ ଦେଶର ଅଧାଅଧବ ଲୋକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର 
କଷାଘାତ ଭିତରେ ଦୟନୀୟ ଭାବରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷାର ଆଲୋକ ସବୁ 
ନାଗରିକଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପାରୁ ନାହିଁ, ଅନେକ ଶିଶୁ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ 
ବିଦାୟ ନେଉଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଦୁର୍ନୀତି ଆମ ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଭୟଙ୍କର କାୟା 
ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି । ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକର କାର୍ଯ୍ୟ ଯେତେ ନ୍ଯାୟସଂଗତ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ ତାହା ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅକ୍ଲେଶରେ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଜଣେ 
ନାଗରିକ ତାର ବୃହରର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିପାରୁ ନାହିଁ । ତା'ର 
ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ସେ ନାନା କାଳ୍ତନିକ ଦିଅଁ ଦେବତାର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଉଛି । ସେହିପରି 
ଆମ ଦେଶର ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉ ନାହିଁ ଓ 
ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ ସହ ନୈତିକତାର ଯେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସମାଜରେ 
ବ୍ୟାପକ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ପୁନଣ୍ଢଚ ରାଜନୈତିକ ଅଭିସନ୍ଧି ନେଇ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର 
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ବିଷକୁ ସମାଜରେ ପ୍ରସାର କରାଯାଇ ସମାଜକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରାଯାଉଛି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ବା 
ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଯେଉଁ ସୌହାର୍ଦ୍ୟପୂର୍ଣ ସଂପର୍କ ଗଢି ଉଠିଥୁଲା 
ତାହାକୁ ରାଜନୈତିକ ଲୋକମାନେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଗାମୀମାନେ ଶ୍ଂଖଳିତ ଭାବେ 
ନଷ୍ଟ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି 

ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି -ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଦେଶ ଓ ଏକ ମହାନ ସଂସ୍କୃତି କାହିଁକି 
ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁ ନାହିଁ ? ଏକ ସଭ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତି ଜନଗଣଙ୍କ 
ସକଳ ଅବକ୍ଷୟ ଓ ଆହ୍ଵାନକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ କିନ୍ତୁ ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଯଦି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜନଜୀବନ ଦିନକୁ ଦିନ ଅଧକ କ୍ଷୟଶୀଳ ହେଉଥାଏ, 
ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଦୁର୍ନୀତି ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତାର ପ୍ରସାର ଘଟୁଥାଏ ତେବେ 
ଆମର ପ୍ରାଚୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ସଂସ୍କୃତି କାହିଁକି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁ ନାହିଁ 
ସେ ନେଇ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏକ ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ଉତ୍ତରାଧୁକାରୀ 
ହୋଇଥବା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଏପରି ଅବକ୍ଷୟ ଭିତରେ ରହିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ 
କି ? ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଯେ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟର 
କ୍ରମବର୍ଦିଷୁ ଅବକ୍ଷୟର ମୂଳକାରଣ ଅତୀତରେ ପରାଧୀନତା ଯୋଗୁଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଯୁଗ 
ଯୁଗର ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଶୋଷଣ ଯୋଗୁଁ ଆମ ଦେଶର ଯେଉଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧୋପତନ ହୋଇଛି ତା”ର ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଆମ ଦେଶର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଅବକ୍ଷୟ ଲାଗିରହିଛି । ଏପରିକି ଏହା ମଧ୍ଯ କେହି ଭାବିଥାନ୍ତି ଯେ 
ସମାଜରେ ଧାର୍ମିକ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସକଳ ଅବକ୍ଷୟକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରାଯାଇ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ନବଜାଗରଣ ଅଣାଯାଇ ପାରିବ । ସମାଜର ପ୍ରଗତି ଓ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସଂସ୍ଥାପନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ମନୋଭାବର ପୁରୁତଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦୃଷିରୁ 
ହିନ୍ଦୁ ଜୀବନଧାରାକୁ ସମାଜରେ ବ୍ଯାପକ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ସେମାନେ ମନେ 
କରିଥାନ୍ତି । 

ତେବେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ହେଉଛି ଯେ ଆମର ସାଂପ୍ରତିକ ଅବକ୍ଷୟ, ଦୁନୀତି ଓ 
ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଧାରାରେ ନୈତିକ ଅବନତି ପାଇଁ ଆମର ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ଓ 
ବିଶେଷକରି ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନକୁ ଦାୟୀ କରାଯିବ କି ? ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ ଆମର ପ୍ରଚୀନ 
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ଦେଶ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ଭିତରେ ରହିଛି । ତେବେ ବ୍ରିଟିଶ 
ଶାସନ ଆମର ଆଜିର ଅବକ୍ଷୟ ପାଇଁ ଦାୟୀ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ 
ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଯେ ଏକ ଅବକ୍ଷୟ ସ୍ପିତିର ପରିଣତି, ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ 
ମନେ ହୁଏ । ପ୍ରାକ-ବ୍ରିଟିଶ ଭାରତର ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ସମ୍ଭବତଃ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଥବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଜଣାପଡେ । ଜାତିପ୍ରଥାର କଠୋରତା, ନାନା 
କୁସଂସ୍କାର ରାଜନୈତିକ ଅସଂହତି, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରାଜ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି 
ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥବା ମନେହୁଏ । 
ଫଳତଃ ଭାରତବର୍ଷକୁ ବ୍ୟବସାୟ ସୂତ୍ରରେ ଆସିଥଵବା କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ଯକ୍ତି ଏ 
ବିଶାଳ ଦେଶକୁ ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ କବଳିତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥଲେ । 
ସୁତରାଂ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାଂପ୍ରତିକ ଅବକ୍ଷୟର କାରଣ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ପ୍ରାକ-ବ୍ରିଟିଶ ଯୁଗର ଅବକ୍ଷୟର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ ଆମ ଦେଶକୁ ଆସିବା 
ଯେ ସହଜ ହୋଇଥଲା ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । 


ସେହିପରି ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ସମ୍ଭବ କି ? 
ଭାରତବର୍ଷର ଜନସଂଖ୍ୟାର ମୁଖ୍ୟ ଭାଗ ହିନ୍ଦୁ ହୋଇଥୁବାରୁ କେତେକ ଏପରି ମଧ୍ଯ ବିଚାର 
କରିଥାଛି ଯେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜାଗରଣ ଆଣିବାଦ୍ଵବାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିହେବ ଓ ନୈତିକ ଅବନକ୍ଷୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଯଦିବି ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ ଆନ୍ତରିକତା ରହିଥିବା ଓ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ଦୂରଭିସନ୍ଧି ନ ଥୁବା 
ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତଥାପି ଏହି ଭାବନା ଯେ ଅବାସ୍ତବ ଏହା ମନେହୁଏ | 
ଭାରତୀୟ ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭାବପ୍ରବଣତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଓ ଆମ 
ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ବହୁ ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ, 
ଦେଉଳ, ମନ୍ଦିର, ମସଜିଦ୍‌, କେତେ ରହସ୍ୟବାଦୀ ବାବା, ମାତା ଆମ ଦେଶରେ ଗୀଠାରୁ 
ନଗର ପର୍ଯନ୍ତ ରହିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ, ଧର୍ମସଭା 
ଇତ୍ୟାଦି ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସଂପ୍ରତି ଦୂରଦର୍ଶନରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚାନେଲ ଜରିଆରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ 
ଭିରିକ ଭାବନାର ପ୍ରସାର କରାଯାଉଛି । ଏପରିକି କେତେକ ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ସରକାରୀ 
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ସାହାଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରୋସ୍ବାହନରେ ଗଲୁଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଆମ ଦେଶର ସମ୍ବିଧାନ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଆମର ଜାତୀୟ ଆଦର୍ଶଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମଜନିତ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ବିଭିନ୍ନ ସରକାର ସାହାଯ୍ଯ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ି । ତେବେ ଏକ ଏିତିହାସିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସମାଜର 
ପ୍ରଗତି ପଥରେ ସବୁ ସମାଜରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଆସିଛି। ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ମନୋଭାବର ବିକାଶ ଦିଗରେ ସର୍ବଦା ସହାୟକ ହୋଇଛି ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ, 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ତଥା ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିକାଶରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ଆସିଛି । ଯେଉଁ 
ସମାଜରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ରହିଛି ସେହି ସମାଜ ଆଧୁନିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ, କ୍ଷୟଶୀଳ ଓ ପଛୁଆ ହୋଇ ରହିଛି । ଏକ ବହୁ ଧର୍ମୀୟ ସମାଜରେ 
ଧାର୍ମିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଅନେକ ସମୟରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦେ୍‌ଷ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ଅବିଶ୍ବାସ ଜନିତ ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ଇନ୍ଧନ ଯୋଗାଇଛି । ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭାବେ ଆଜି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ତେବେ ସମାଜରେ ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ଓ ନାଗରିକ ଦାୟିତବବୋଧର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ପରିବର୍ର୍େ 
ହେତୁବାଦୀ ଓ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । 
ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନଧାରାର ନୈତିକ ମାନକୁ ବୃଵି କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ, ବିଗାରଶୀଳ ମାନସିକତା ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ କରାଯିବା ଦରକାର । ଏସବୁର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ହିଁ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ 
ମାନ ବୃଵି ହୋଇପାରିବା ସହ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ | ଯେଉଁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଛି ସେଠିକାର ସମାଜ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ହୋଇ ପାରୁଛି, ଅଥଚ ଯେଉଁଠି ଏସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶ 
ରହିଛି ସେହି ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଯେତେ ପ୍ରାଚୀନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ବିକାଶ ପରିବର୍ଚେ ବିଗ୍ାରଶୀଳ ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶର ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 
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ହେତୁବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟର ଏକ ବଡ ଆବଶ୍ୟକତା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କୌଣସି ଅହେତୁକ ପୂର୍ବ ଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ନ ହୋଇ ଏକ ମୁକ୍ତ 
ମନ ପୋଷଣ କରିବା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ 
ଅଟେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର ପାରିପାର୍ଣ୍ଚିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ | ସେହିପରି ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ 
ବିଷୟରେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସଚେତନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଶୁଂଖଳାବୋଧ ତାର ବିଚାରଶୀଳତା ଉପରେ ଗଢି ଉଠିଲେ ତାହା ସ୍ଥାୟୀ 
ହେବ । ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ପାଇଁ ନୈତିକ ଶୂଖଳାର ମହତ୍ତ୍ବ ବିଷୟରେ ଜଣେ ବିଗ୍ାରଶୀଳ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଦ୍ଵାରୀ ସଚେତନ ହୋଇ ପାରିବ । 


ବିଚ୍ାାରଶୀଳତା ପରି ମାନବତାବାଦ ଯେ କୌଣସି ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବଡ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଅଟେ । ମାନବତାବାଦ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା, ମର୍ଯ୍ୟାଦୀବୋଧ ଓ ଅଧ୍ବକାରକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ଜାତି,ଧର୍ମ,ଭାଷା, ଜାତୀୟତାରୁ ଉର୍ବ୍ବକୁ ଯାଇ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଧ୍ବକାରକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେବା ଏ ଯୁଗର ସାର୍ବଜନୀନ ଆଦର୍ଶ ଅଟେ | ଏସବୁ ମଧ୍ଯ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରାର ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଯେ କୌଣସି ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବିଚ୍ରାରଶୀଳତା ଓ ମାନବିକତା ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏହାର 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର ଓ ସାମୂହିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ମହତ୍ତର ଓ ଅନିଷ୍ଟକର କ୍ଷେତ୍ର ବିଷୟରେ ଏକ ବସ୍ୁୁନିଶ୍ଠ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରାଯାଇ ପାରିବ | ସୁତରାଂ କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ ପାଇଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ଓ ନିରପେକ୍ଷ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ | କାହାଣୀ ଅପେକ୍ଷା ବାସ୍ତବତା, ଭାବପ୍ରବଣତା ପରିବର୍ରେ 
ଏକ ବିଗାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପୂର୍ବକଳ୍ଥନା ଅପେକ୍ଷା ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟର 
ଉଦଘାଟନ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି, ଦର୍ଶନ ଓ ଜୀବନଧାରାର ମହତ୍ତର ଓ 
ଅନିଷ୍ଟକର ଦିଗ ସକଳକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ତଥା ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ଅବଦାନ ସହ ଏହାର 
ମୁଲ୍ୟାୟନ ପାଇଁ ଏକ ବିଗାରଶୀଳ ଓ ପକ୍ଷପାତଶୁନ୍ୟ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଆବଶ୍ୟକ | ତେବେ ଭାବପ୍ରବଣ 
ହୋଇ ନିଜ ସଂସ୍କୃତିକୁ ମହାନ, କାଳଜୟୀ, ଆଧ୍ଯାମିକ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ବା 
ଏହାର ମହରର ଦିଗକୁ ଅବମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
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ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା : 
ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 


ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷ ଯେପରି ଏକ ଉନ୍ନତ ପ୍ରାଣୀ 
ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି ସେହିପରି ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି | ଆଜିର ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାର କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ | 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ମଣିଷ ଜାତି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର କୌଶଳ, ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି, 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଛି ଓ ଯାହା କ୍ରମାଗତ 
ଭାବେ ପରିବର୍ବିତ ହୋଇଆସିଛି ତାହା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ 
ସମଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତା ଭିତରେ ରହି 
ଆସିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯେ ସମାନ ସମାନ 
ଭାବରେ ନୈତିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରା ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତରେ ନାନା ଧାର୍ମିକ, ରାଜନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, 
ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରବାହଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି । ଜୀବନର ଭୌତିକ ମାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହେଉ ବା ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବା ସମସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହା ସମାନ ଭାବେ ସଂଘଟିତ ହୋଇନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
କେତେକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିକାଶର ପ୍ରକ୍ରିୟା ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହୋଇଥବା ବେଳେ ଅନ୍ଯ ଭୂଖଣ୍ଡ 
ଅବିକଶିତ ହୋଇରହିଛି । ସେହପରି ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ କେଉଁଠି ଉନ୍ନତ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 


-[୮୨- 
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ଚେତନାଦ୍ଵାରା ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥବା ବେଳେ ଅପରପକ୍ଷରେ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ବିପରୀତ ଦିଗରେ ନାନା କୁସଂସ୍ଟାର ଓ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା 
ଭିତରେ କବଳିତ ହୋଇ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ସମାଜରେ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ତହିଁରୁ 
ଉପ୍ପନ୍ଧ ଜ୍ଞାନନ ନୀତିବୋଧ ଓ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ପରଂପରା ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛି ତାହା ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମାଜର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥବା ବେଳେ ଯେଉଁ 
ସମାଜରେ ଏହାର ବିପରୀତ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯଥା ଅହେତୁକ ଭାବନା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ଧାର୍ମିକ 
ରୂଢିବାଦ, କେତେକ ପରମ୍ପରାକୁ ଜାବୁଡି ଧରିବାର ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା, ପରିବର୍ରନ 
ବିରୋଧୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇରହିଛି । ଏହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନାର କେତେକ ସାଧାରଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ 
ସୂଚନା ଦେବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 


ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ କୌତୂହଳୀ ହୋଇଛି, ନିଜର 
ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି ସେତେବେଳେ ସେ ବିଜ୍ଞାନ ଆଡକୁ 
ଯାଇଛି । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି ଏକ ବୌବ୍ଧିକ କ୍ରାନ୍ତି ଭାବେ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ଆସିଛି । ଆଦିମ କାଳରେ ମଣିଷ ନାନା ସଙ୍କଟର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା ଭିତରେ ତା'ର ବୁଵ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ୍‌ କରିଛି |! ଏହି ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା 
ସୋପାନ ପରେ ସୋପାନ କ୍ରମୋନ୍ସତି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅଗ୍ନିର ବ୍ୟବହାର ହୁଏତ ବହୁ 
ଅତୀତରେ ମଣିଷ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଏକ ଗୁଣାତ୍ନକ ପରିବର୍ରନର 
ସୂତ୍ରପାତ କରିଥିବ | ସେହିପରି କୃଷି କରି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ଏକ ମାଇଲଖୁଣ୍ଟ ହୋଇଥିବ | ଫଳରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାୟୀଭାବେ 
ଜୀବନଧାରଣ କରିବାର ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହେବାଦ୍ଵାରା ଭାଷା, ଲିପି, ସାହିତ୍ୟ, କଳା, 
ସଂଗୀତ, ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନ, ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥିବ । ମଣିଷର 
କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଦେଇ ସମାଜର ବୁଵ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଭୌତିକ 
ଜୀବନ ଧାରାରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନର ସୃତୁପାତ କରିଥିବେ ତା'ର ପରିଣାମ ସ୍ବରୂପ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧର୍ମଧାରଣା, ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ 
ରତ୍ୟାଦିର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥିବ । ତେବେ ସଭ୍ୟତାର ଆଦିପର୍ବରେ ଓ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ସାମାଜିକ 
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ପରିବେଶରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅତି ରହସ୍ୟମୟ ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । ସବୁକିଛିକୁ ଏକ ଅଦୃଷ୍ଟର ଇଙ୍ଗତ ବୋଲି ଭାବିବା, ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ 
ଭୟ ଓ ନିରାପଦବିହୀନ ଅବସ୍ଥାର ସମ୍ମୁଖନ ହେବା ଭିତରେ କିଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ଆରାଧନା କରିବା, ଏକ ରୁଦ୍ଧ ତଥା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ କେତେକ ଶୁଙ୍ଖଳାକୁ 
କଠୋରଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଓ ରାଜତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ରାଜତନ୍ତ୍ର ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ଧାରାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ଫଳରେ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ସୁଦୃଢ 
ଭିରି ନେଇଥିବା ମନେହୁଏ । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ, ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ, ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ, ବହୁ ଦେବାଦେବୀ ପୂଜାରାଧନା 
ଇତ୍ୟାଦି ଭିତରୁ ସାମାନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି | ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ସୁଦୃଢ଼ ହେବା ଫଳରେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ ସାମନ୍ତବାଦର ଭିତ୍ତି ପଡିଛି । କୌଣସି 
ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କୌଣସି କୌଣସି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କର ବିଚାର ଦେଇ 
ଧର୍ମର ଯେଉଁ ଆବେଦନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତାହା କାଳକ୍ରମେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଲାଭକରି ଏକ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡନ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ଧର୍ମକୁ 
ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଆଦିମ ବା ଉପଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂହତି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଏଶ୍ଵରୀୟ ଭିତ୍ତି ଦିଆଯାଇ ସେସବୁକୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର 
ଅବିଚେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଯେତିକି ସୁଦୃଢ ହୋଇଛି, 
ସମାଜରେ ଗୂଢିବାଦୀ ମାନସିକତା ସେତିକି ଦୃଢ଼ ହୋଇଛି | ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଶାସକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ ବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି, ସାମାଜିକ ବିଭାଜନକୁ ଧାର୍ମିକ 
ଭିରି ଦିଆଯାଇ ଏହାକୁ ଅଲଂଘ୍ୟ କରାଯାଇଛି ଓ ଏକ ଶୋଷକ- ଶୋଷିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଧର୍ମୀୟ 
ଅନୁମୋଦନ ନେଇ ସୁଦୃଢ ହୋଇଛି । ସମାଜ କୃଷିଭିରିକ ହୋଇ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ପୂଜକ ଓ ଶାସକ ଗୋଷ୍ଠୀ କୃଷି କରିବାକୁ ହୀନ ମନେ କରିଛନ୍ତି ଓ 
ସେହିପରି ସମାଜର ଶୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ଓ ଅସ୍ତଧାରଣ କରିବାରୁ 
ବିରତ ରଖାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଧାରଣାକୁ ନେଇ କେତେ କେତେ ପୂଜା ପାର୍ବଣ, 
ପରଂପରା,କର୍ମକାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ଏସବୁର ଏକ ଅତାନ୍ଦରିୟ ଭିତ୍ତି ରଖାଯାଇଛି । 
ସମାଜର ଶୂଦ୍ର -ଶ୍ରମଜୀବୀ, କାରିଗର ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁବାକୁ ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ସେବାର ସୁଫଳ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ କେତେ କେତେ ସଂହିତା, ଶାସ୍ତ୍ର ରଚନା 


-୮ ୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କରାଯାଇଛି | ସାମାଜିକ ବିଧ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅଲଂଘନୀୟ କରିବାକୁ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ସବୁୂକିଛିକୁ 
ବିଧୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ଓ କେତେ କେତେ ତାର୍ବିକ ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । 
ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କହ ଇହଲୋକ - ପରଲୋକର କଳନା, କର୍ମଫଳ, ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦ, କଳିଯୁଗ, 
ଅବତାରବାଦ, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉଲଘଂନରେ ବର୍ଣ୍ଣଶଙ୍କର, ଜାତିଭିରିକ ଦଣ୍ଡସଂହିତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ କରାଯାଇଛି । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି 
ଅପ୍ରତିହତ ଭାବେ ଗଡି ଆସିଥରବା ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ପୁଟ ଦେଇ କେତେ 


କେତେ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ ( !) ସାମାଜିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଜୟଗାନ କରିଛନ୍ତି | 


ତେବେ ଗୋଟିଏ ପରିବର୍ଭନ ବିରୋଧୀ ଗତିହୀନ ସମାଜରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଯେ 
ଏତିହ୍ୟ, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଶାସନ ଯେ ଆଧାତ୍ଧିକ ଓ 
ଭଶ୍ଵର-ସମର୍ଥୃତ ସୁତରାଂ ଅଲଂଘନୀୟ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ଜନଜୀବନର ମର୍ମକୁ ଏପରି ଭେଦି ରହିଛି ଯେ ସେଥ୍‌ରେ ସହସା ପରିବର୍ଭନ 
ସହଜସାଧ୍ୟ ହେଉ ନାହିଁ । ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥାଟି ଯେତେ ବୈଷମ୍ଯ, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ବର୍ବରତା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ମୂୁଳଭିଭି ଗୋଟିଏ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଭିତରେ 
ରହିଛି । ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ଦାସ, ତା'ର ଜୀବନର ଗତିପଥ ଅଦୃଷ୍ଟର ଇଙ୍ଗତରେ ପରିଚାଳିତ, 
ସାମାଜିକ ବିଧଵବିଧାନ ଓ ଧାରା ପୂର୍ବ ନିର୍ବାରିତ, ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମଣିଷର ସ୍ପିତି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ସୁତରାଂ ଜୀବନର ଅସଲ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତି ଏସବୁ ଭାବନାର 
ପ୍ରଭାବ ଆମ ଜନଜୀବନରେ ଅତି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ରାଶିରାଶି ଧାର୍ମିକ ସାହିତ୍ୟ, ଉପାସନା 
ପୀଠମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀର ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅହେତୁକ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବାବା ଓ ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ହାତସଫେଇ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଅଲୌକିକତା କହି ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ, ପାରଲୌକିକ 
ସ୍ପିତି ପାଇଁ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ପ୍ରବଚନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚେତନା ପ୍ରସାରର ଅଭାବ ପରି 
ନାନା କାରଣଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ ସର୍ବଦା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ରହିଛି । 
ବସ୍ତୁତଃ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ -ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ପରିବର୍ଭନ ଯେତେ ସହଜସାଧ୍ୟ ହୋଇଛି, 
ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନାର ବିକାଶ ବା ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବ ସେତେ ସହଜସାଧ ହୋଇ ନାହିଁ । 
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ଅଧବକାଂଶ ସମାଜରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଆଧାରିତ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନକୁ 
ସହଜରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିଜ୍ଞାନର ଆଦିପର୍ବଟି କିପରି 
ପ୍ରତିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି ତାହା ସୁବିଦିତ | ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍କାର 
ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଜନିତ ଯେଉଁ ନୂତନ ଜ୍ଞାନରାଜି ଓ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତନ 
ଆସିଥୁଲା ତାହା ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ତରଫରୁ ବହୁ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଛି | ହେଲେ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠଭାବେ ପରୀକ୍ଷିତ ସତ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକୁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଭାବନା ପ୍ରତିହତ 
କରିପାରି ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନର ବିଜୟଯାତ୍ରା ପ୍ରଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ରୁଦ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ 
ପରିବର୍ଭନର ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଲା | ଭାରତରେ ଯଦିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ସହ ଧାର୍ମିକ 
ବିଚାରର ସଂଘର୍ଷ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ନୂହେଁ, ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, ଜୀବନଧାରା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଜନିତ ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଚେତନାର ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ନାନା ସଂଘର୍ଷ 
ଅତି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଟେ । ଏବେ ବି ସେହି ଧାରା ଅବ୍ଯାହତ ରହିଛି ¦ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର 
ସେପରି ତୃରାନ୍ତିତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ ଓ ବହୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ସଂସ୍ଟାର ଚେତନାଦୀପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
ନାନା ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡୁଛି । 


ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ଆଜି କେତେ କେତେ ଅଭିନବ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ହୋଇଛି, ପୃଥିବୀରୁ ଦୂରତା କମିଯାଇଛି, 
ଉପଗ୍ରହ ସଂଚାରଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକ ଅନ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡର ଲୋକ ସହିତ 
ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିପାରୁଛି, ଚିକିସା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତା ମାନ ମିଳିଛି | 
ବିଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇପାରିଛି ଓ ମୋଟ ଉପରେ ଆଧୁନିକ 
ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଭୌତିକମାନ ବଦଳି ଚାଲିଛି । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ,ତୀବ୍ର ବେଗଗାମୀ ମହାକାଶଯାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ ଗ୍ରହ ଓ ଉପଗ୍ରହ ବିଷୟରେ 
ସଠିକ ତଥ୍ୟ ମିଳିପାରୁଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରି ଉଚ୍ଚମାନର ଗବେଷଣା 
ଯୋଗୁଁ ଏସବୁ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଯେ ଯେକୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ 
ତଥା ତଥ୍ୟଭିରିକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ଯ ପଵ୍ଧତି ଏହି ନିଷ୍ଠର୍ଷଦ୍ଵାରା 
ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଅଭୂତପୂର୍ବ ଭାବେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଗୁଢ ରହସ୍ୟକୁ 
ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବାରେ ବା ସାମାଜିକ ଘଟଣା ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାରେ 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ହିଁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନ ହୋଇଛି । ବିଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି 
ତଥ୍ୟ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚରମ, ଚିରନ୍ତନ, ଶାଶ୍ବତ ବା ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତି ବା ସମାଜ ବିଷୟରେ କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବନା 
ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ପ୍ରତିଭାବାନ, ଅନ୍ତର୍ଦଧଷ୍ଠିସଂପନ୍ଧ ଓ 
ସୂଜନଶୀଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନେ ବୈଵିକ ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରି ଚାଲିଛନ୍ତି ଓ ଏହି ବିସ୍କୃତି 
ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଇ ପାରୁଛି । 


ବସ୍ତୁତଃ ମୁକ୍ତମନ ଜନିତ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ପା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଚେତନାର ଭିତ୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଅଲୌକିକତା, ପାରଲୌକିକ ସଭା ବା 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ, ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଠବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତାର 
ପରିପନ୍ଛୀ । ଯେଉଁ ଭାବନାସକଳ ମଣିଷର ମନକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ନାହିଁ, ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଵାକୁ 
ମାରିଦିଏ ଓ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ଅନ୍ତରାୟ ହୁଏ ତାହା ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅନୁକୂଳ 
ନୁହେଁ । ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଅଲଂଘ୍ଯ, ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର 
ବିଚାରକୁ ଇଶ୍ଵରନିସୃତ ଆପ୍ତବାକ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାରିବା, ମଣିଷର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ପାଇଁ 
ଅତୀତର କର୍ମଫଳ ଦାୟୀ ଭାବିବା ଓ ଏକ ପରିବର୍ଭନ ବିରୋଧୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଜାବୁଡି 
ଧରିବା ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ଆସିଛି । ସେଥରୁ ଯେଉଁ ସମାଜ ଯେତେ ଅଧକ ମୁକ୍ତ 
ତାହାର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ସେତେ ଉନ୍ନତ ଅଥଚ ଯେଉଁଠି ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ ଯୁଗ 
ଯୁଗର ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଅଭିଲିପ୍ତ ତାହାର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି କ୍ଷୟଶୀଳ । 


ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ ଏକ 
ସଂସ୍ବଟାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଙ୍ଗ କୃହାଯିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଓ ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇବା ଉଚିତ ହେବ | ବିଜ୍ଞାନ 
ହେଉଛି ଏକ ସତ୍ୟାନେ୍୍‌ଷୀ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯାହା ବାହ୍ଯ ଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଶୃଂଖଳିତଭାବେ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ । ଘଟଣା ମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଭିତରେ ଏହା ନୀତି ନିରପେକ୍ଷ 
ହୋଇଥାଏ, ପରନ୍ତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଭିତରେ ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରର ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
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ଥାଏ । ସୁତରାଂ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ତୃରାନ୍ତିତ ବିକାଶ ଯଦି ସମାଜର ହିତ ସାଧନ 
ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ଯେ ଏକ ଭୟାନକ ସ୍ପିତି ଭିତରକୁ ମଣିଷ 
ଜାତିକୁ ନେବ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ସୁତରାଂ ମାନବିକତା ସଂପନ୍ନ ସୁଗୁଣ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ! ମାନବଜାତିର ସାମୁହିକ 
କଲ୍ୟାଣଦ୍ଵାରା ପୂୃଥ୍‌ବୀରେ ଏକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ ପରିବେଶ ଓ ସହୃଦୟ ବାତାବରଣ 
ଆସିପାରିବ ଓ ତାହା ହିଁ ସକଳ ଜ୍ଞାନାନ୍ଵେଷଣର ଶ୍ରେୟ ହେବା ଉଚିତ | ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, 
ସନ୍ତ୍ରାସବାଦ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ, ଆଣବିକ ଅସ୍ତ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରିତା ମୂଳକ 
ଗବେଷଣା ଇତ୍ୟାଦି ଅମାନୁଷିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ଧୀ । କାରଣ 
ଏସବୁ ସମାଜ ପାଇଁ ଅହିତକର ଓ ସୂଜନଶୀଳ ବିକାଶର ପରିପନ୍ତୀ । ଆଜିର ଜ୍ଞାନର 
ବିସ୍ଫୋରଣ ଯୁଗରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସୂଜନାତ୍ସକ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵରେ ଏକ 
ନୈସର୍ଗିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ, ଅଥଚ ଏସବୁର ଅପପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ପୃଥିବୀ 
ପୃଷ୍ଠରେ ଅକଥନୀୟ ଯାତନା ଓ ପ୍ରଳୟଙ୍କର ପରିବେଶ ମଧ୍ୟ ଆସିପାରେ । ସୁତରାଂ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସହ ମାନବବାଦୀ ଚେତନାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ଜାତିର 
ଶୁଭଙ୍କର ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ଛନା କରାଯାଇ ପାରିବ । ଏହାକୁ ସଂସ୍ାରବାଦୀ ଚେତନାର ମୁଳମନ୍ତ୍ର 
ଭାବେ ନିଆଯାଇ ପାରେ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଯେପରି ବ୍ଯାପକତର ଅର୍ଥରେ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଧାରିତ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତାର ସୂଚନା ଦିଏ ମାନବିକତାବୋଧ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କେତେକ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧୁକାର, ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ, ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା, ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା, ପାରିବେଶିକ 
ସଚେତନତା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ ମାନବିକତାବୋଧ ଲକ୍ଷ୍ୟର ମହତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । 
ଏଗୁଡିକ ଏଯୁଗର ସର୍ବମାନ୍ୟ ସ୍ବୀକୃତ ଆଦର୍ଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଜାତି, ଧର୍ମ, 
ବର୍ଣ ଲିଙ୍ଗ ଓ ଜାତୀୟତା ଉର୍ଶ୍ବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସୁଖ ସ୍ଵାଚଛନ୍ଦ୍ୟ ମହତ୍ଵ ଓ ଅଧୂକାରକୁ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବା ହେଉଛି ଏଯୁଗର ଆଦର୍ଶ | ଯେଉଁ ସବୁ ବିଚାର ବା ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ମଣିଷ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ, ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ ଅଣାଯାଏ, ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅଧ୍ୁକାରକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରଯାଏ ତାହା ମାନବିକତାବୋଧ ମୂଲ୍ୟଚୟର ପରିପନ୍ଛଧୀ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ମଧ୍ଯ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟାଧାରିତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ଜନମାନସରେ ପ୍ରସାର କରିବାକୁ ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ନେଇପାରି 
ନାହାଁନ୍ତି । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାବାଦ, ଗଣତାନ୍ତିକ ଭାବନା ଓ ସମତାଭାବ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ 
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ଏ ଯୁଗର ସାର୍ବଜନୀନ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏସବୁ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଧର୍ମୀୟ ଭାବପ୍ରବଣତା ଏବେବି ବୃହତ୍ତର 
ସାମାଜିକ ପରବେଶରେ ଭୟଙ୍କର ଉତ୍ତେଜନା ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ହିଂସା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରୁଛି । 
ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ସାମନ୍ତବାଦ ଉତ୍କଟ 
ହୋଇ ରହିଛି । ସେହିପରି ଆର୍ଥକ ସମତା ଏକ ମରୀଚିକା ସଦୃଶ ମନେହେଉଛି । 


ସାମୂହିକ ସ୍ତରରେ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ସମାଜର ଏହି ସ୍ପିତି ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ବା 
ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ଯ ରହିବା ଏକ ଉନ୍ନତ ଚେତନାର ପରିପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ ବରଂ ସମାଜର 
ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ କ୍ଷୟଶୀଳତା ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହି ସେସବୂର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଆନ୍ତରିକ 
ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବରେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଏକ ଉନ୍ନତ ଚେତନାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନିଜ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ 
ଇତିହାସରେ ରହିଥିବା ଅହେତୁକ,ଅମାନବିକ ଓ ଅଗଣତାନ୍ତିକ ପରଂପରା ପ୍ରତି ସଚେତନ 
ରହିଥିବା ଓ ଏ ସବୁର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ବଢାଉଥବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ 
ଯେଏକ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ କେତେ ସାଧୁ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଧ୍ବଜା ଉଡାଉଥୁବା 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ବାବାମାନେ କେତେ କେତେ ପ୍ରବଚନ ଦେଇ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରୁଛନ୍ତି । ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ, ପୂଜା ଆରାଧନା, ତପ, ଯୋଗ, ଧ୍ଯାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଜୀବନର 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ହେବ ବୋଲି ତତ୍ତ୍ବ ବଖାଣୁଛନ୍ତି । ଏହି ଭାବନାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ 
ବ୍ୟଲ୍ତିଗଣ ନିଜର ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ଯ ତୁଳନାରେ ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଯତ୍ସିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପାଇଁ 
ଅଧକ ସଚେତନତା ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଅନେକ ଉପାସନାପୀଠ ମାନ 
ଗାଆଁଠାରୁ ସହର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଢାଯାଉଛି ଓ କେତେ କେତେ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କର ଅଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ତୁତିଗାନ କରାଯାଉଛି । ଏପରିକି ରହସ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ନାନା 
ସଂଗଠନ ମାନ ଗଢିଉଠୁଛି । ନାଗରିକ ସଚେତନତା, ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ଓ ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ତରଦାୟିତଵବୋଧ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପରିବର୍ଭେ ଦିଅଁ, ଦେବତା ଓ ବାବାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅହେତୁକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ନିଜର କ୍ଷମତା ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରକରି ଅନ୍ୟାୟ, 
ଦୁର୍ନୀତିଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ଆତ୍ସସାତ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି ସମାଜରେ ଯେପରି ବ୍ୟାପକ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି ସେହି ଅନୁପାତରେ ବାବାବାଦ ଓ ପୂଜାପୀଠ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । 
ହୁଏତ କଳ୍ଧିତ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ପଫୂଜାକରିବା, ଜଳଢାଳିବା, ନାନା ବ୍ରତ 
ଉପବାସରେ ନିମଜିତ ରହିବାଦ୍ଵାରା ମନସ୍ତାର୍ତିକ ସ୍ତରରେ କାହାକୁ କିଛି ଶାନ୍ତ 
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ମିଳୁଆାଇପାରେ, ତେବେ ଏହା ଯେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୂଲ୍ଯହୀନ ତାହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ । କୌଣସି କଳିତ ଦିଅଁ ଦେବତା ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶ କରାଇଦେବେ 
ନାହିଁ, ବରଂ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାଦ୍ଵାରା ସମାଜର ମଙ୍ଗ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ । 
କାରଣ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆରାଧନା ଜୀବନ ଯାତ୍ରାରେ ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ଏକ 
ସାଧୁତାପୂର୍ଣ୍ ଜୀବନ ସେତିକି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସରଳ ଓ ସତ୍ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ, କାହାକୁ ଶୋଷଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ନିଜର ପରିଶ୍ରମ ଉପରେ ବଞ୍ଚନ୍ତି ଓ 
ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ସାଧନ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି ସେହିମାନେ ହିଁ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଚେତନାର 
ଅଧ୍କାରୀ । 


ଉପସଂହାରରେ, ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥିଲେ ବି 
ସୃଜନଶୀଳତା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଓ ମାନବିକତାବୋଧ ଏହାର କେତେକ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆଧାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାରେ ଏହି 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପରିପ୍ରକାଶ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ | ଧର୍ମ, ଇଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ସଭ୍ୟ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ, ସେସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ପରଂପରାଗତ ଚଳଣୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ତେବେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଓ 
ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତକୁ ଓ ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ କରେ, ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଏ ତାହାକୁ 
ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ସଭ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ ଜୀବନଦୃଷ୍ଠି ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସମାଜ 
ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ । ସେହିପରି ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିୟ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଓ ସମତାଭାବ ଏକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ପୁନଶ୍ଚ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷି, ମୁକ୍ତମନ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଏହି ଚେତନା ସହ ଓତପ୍ରୋତଭାବେ ସଂପୃକ୍ତ । ସୁତରାଂ ସଭ୍ୟ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୟ ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ ବିଚାରବୋଧ ଓ ସତ୍ୟାନୁରକ୍ତ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର 
ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହା ବ୍ୟଗ୍ତିଠାରେ ବା ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ଧାରାରେ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରତିଫଳିତ, ସମାଜ ସେତିକି ସଂ ସ୍ତୃତିସଂପନ୍ନ । ଏକ ସଭ୍ଯ, 
ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଓ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ - ଚେତନା-ବ୍ୟକ୍ତଂସମାଜ ହିଁ ଆମର କାମ୍ୟ । 


ଏ. ® 
ଡ** *ୃୃଡ *ୃୃଡ 
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ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 


ମଣିଷ ଅନୁସନ୍ଧିସଥୁ । ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଥା ତା'ର ବୌବିକ ସାମର୍ଥ୍ୟର ପରିଣାମ । ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ବୌଦ୍ଧିକତା ମଣିଷର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଜୀବନକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି । ସେହି ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାଜ ଦୃଢ ହୋଇଛି, 
ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ମଣିଷ ସୋପାନ 
ପରେ ସୋପାନ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରା କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛି । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶକୁ ତୃଵରାନ୍ବିତ କରିଛି । ଅବଶ୍ୟ ମଣିଷର ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଵାର ଇତିହାସ 
ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ହେଲେ ବି ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ ମାତ୍ର ତିନି ଚାରି ଶତାଦ୍ଦୀ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଆଜି ତ ବିଜ୍ଞାନ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା 
ନେଇପାରିଛି । ତେବେ ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ମାନବିକ ରୂପ ବିଷୟରେ 
ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | ଅବଶ୍ୟ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରସଂଗର ପରିସର ଏତେ ବ୍ୟାପକ 
ଯେ ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରବନ୍ଧର ପରିସରରେ ଏସବୁର ଏକ ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ସେସବୁର କେତେକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ମାତ୍ର ଉଦ୍ୟମ 
କରାଯାଇଛି । 


(୧) 


ପ୍ରଥମେ ବିଜ୍ଞାନ କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝାଏ ସେ ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଉ । କେତେକ ବିଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା ଦେବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି ଏହା ହେଉଛି 
"ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ବା ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଞ୍ଞନ' । ବିଜ୍ଞାନକୁ ଯଦି କେବଳ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଜ୍ଞାନ ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ, ଏହା ଏକ ଅତି ବ୍ୟାପକ ସଂଜ୍ଞା ହେବ ଓ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଗଣିତ ପରି ଆକାର 
ନିଶ୍ଠ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ନାତିଶାସ୍ତ ପରି ମାନକୀୟ ଅଧ୍ଯାୟନ (nଠ୮mଥtive study) ଇତ୍ୟାଦି 
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ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । କାରଣ ଗଣିତ ପରି ଏକ ଆକାରନିଶଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟୟନ ବା 
ନୀତିଶାସ୍ତ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଶାସ୍ତ ପରି ମାନକୀୟ ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ଯ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଓ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ । ସେହିପରି ବିଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା ଦେବାକୁ ଯାଇ ଯଦି କୁହାଯାଏ, 
ଏହା ବିଜ୍ଞାନାଗାରରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନଂ ତେବେ ଏହି ପ୍ରକାରର ସଂଜ୍ଞା ଅତି 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହେବ | କାରଣ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ (50୯ାଉା Sine) ବିଜ୍ଞାନ 
ପଦବାଚ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ, ଯେହେତୁ ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନ ଜନିତ ଜ୍ଞାନକୁ ପରୀକ୍ଷାଗାର ଭିତରେ 
ପରୀକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଚି କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ବିଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା ଏପରି ହେବା ଉଚିତ 
ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଅଧ୍ୟାୟନ ଜନିତ ଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝାଯିବ | ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଏକ ସନ୍ତୋଷଜନକ ସଂଜ୍ଞା ହେବ: “ବିଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ, 
ବିଭାଗୀକୃତ ଓ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣୀୟ ଜ୍ଞାନ, ଯାହା ଆରୋହ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ” । ବିଜ୍ଞାନ ଘଟଣା ଓ ବସ୍ତୁସକଳକୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ 
କରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ତରର ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ଯେପରି ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରି ନିୟମ, ଏକରୂପତା ଓ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ସାହାଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିଥାଏ, ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବର୍ଗୀକରଣ କରି ସେ 
ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଧାରାରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ ଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଓ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ କେତେକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ। ପ୍ରକୃତିରେ 
ଥିବା ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଓ ସୂଝ୍ତି ହେଉଥ୍‌ବା ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ କେତେକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯିବାଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତି ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନ, 
ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରାଣୀ ବିଜ୍ଞାନ, କୃଷି ବିଜ୍ଞାନ ଖଗୋଳ ବିଜ୍ଞାନ ପରି ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକୃତିର ନାନା ସ୍ତରକୁ ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଗୀକରଣ କରି ସେ ସବୁକୁ ଶୃଖଂଳିତ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇ ପାରୁଛି । ସେହିପରି ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରି ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାଦ୍ଵାରା ରାଜନୀତି ବିଜ୍ଞାନ, ଅର୍ଥନୀତି, 
ସମାଜ ଶାସ୍ତ, ନୃତତ୍ତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ବିଭିନ୍ନ ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ।! ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ଓ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଥିବା ବେଳେ ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନ 
ସାମାଜିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛି । ତେବେ ଏ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକା ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଉଛି । ତଥ୍ଯ ଓ ଘଟଣାମାନଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
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କେବଳ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ କରାଯାଉ ଥିବାରୁ ବିଜ୍ଞାନକୁ “ ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ 
ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଉଛି ଓ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସାମାଜ- ବିଜ୍ଞାନ ପରସ୍ପର ସହ 
ସଂଯୋଜିତ ଓ ଉଭଭୟକୁ ଭୌତିକ- ବିଜ୍ଞାନର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଉଛି | ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଯେତେ 
ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ହେଉଛି, ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସେତିକି ବିଶେଷତା (specialization) 
ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । 


ତେବେ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନର ଆଧାର ହେଉଛି ଆମର ଅନୁଭୂତି ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ଭିଭିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ । ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବରିବା ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ଏହି 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ବପୁର୍ଣ ପ୍ରସଂଗ ହେଉଛି ଏହାର ପ୍ରଣାଳୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଏକ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଏ । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ସିନ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ ତାହା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 


ମୋଟଉପରେ କହିଲେ ଆମର ଅନୁଭୂତିର ପରିସର ଭିତରେ ଆସୁଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ 
ବା ସାମାଜିକ ଘଟଣାମାନଙ୍କ ଏକ ସୂନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା 
ହେଉଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ । ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥବା ପ୍ରଣାଳୀ ହେଉଛି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଓ ଏହା 
କେତେକ ସୋପାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାହିତ ହୋଇଥାଏ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ପ୍ରଥମ ସୋପାନଟି ହେଉଛି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ । ଆମେ ଆମର 
ରନ୍ଦ୍ରିୟର ସାହାଯ୍ୟରେ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁ । ତେବେ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ସୀମିତ ଥିବାରୁ ଓ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁ ସକଳ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ହୋଇଥବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଯଥାର୍ଥ ଓ ତୃଟିଶୂନ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଯନ୍ ଓ ଉପକରଣର ସହାୟତା ନିଆ ଯାଇଥାଏ | 
ବିଭିନ୍ନ ଯନ୍ତ୍ର ଓ ଉପକରଣର ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବାସ୍ତବ ଓ ସଠିକ 
ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଧାରାରେ ସମାହିତ 
ହୁଏ । କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ପାଇଁ ତାହାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରାଯାଇ ତାହାର 
ପରିସରକୁ ନିର୍ଦଦିଷ୍ କରାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରକୃତି ବା ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଏତେ ଜଟିଳ ଯେ 
ଗୋଟିଏ ଘଟଣାର ଯଥାଯଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ସହଜ ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତିରେ 
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ରହିଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ଏକରୂପତା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ 
ସାଧାରଣତଃ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ | ବିଶେଷକରି ପ୍ରକୃତିରେ ଥବା ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହୀନ ଏକରୂପତା 
{6×ceptionless regularity) ସକଳକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ଏକ 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଥାଏ |! ତେବେ ଅନେକ ଘଟଣାକୁ କୌଣସି ଏକରୂପ ଶୃଂଖଳା ବା ନିୟମ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ବହୁ ସମୟରେ ପ୍ରକଛ (pothesis) ସଂରଚନା କରାଯାଏ | 
କୌଣସି ଘଟଣାର କାରଣ ଉପସ୍ଥିତ ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ 
ଥିଲେ ତାହାର କାରଣ ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଜାଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଣୟନ କରାଯାଇଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରକଛ ଏକ ସମ୍ଭାବନାମୁଳକ ପ୍ରସ୍ତାବ ଯାହା ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ହୋଇ ପରୀକ୍ଷିତ 
ହେଲେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଥାଏ, ନଚେତ୍‌ ତାହାର ନିରାକରଣ କରାଯାଇ ନୂତନ ପ୍ରକଳ୍ପ 
ବିଷୟ ଚିନ୍ତା କରାଯାଏ ! କୌଣସି ଘଟଣାର ବାସ୍ତବ ଓ ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ, 
ପରୀକ୍ଷାଯୋଗ୍ୟ, ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ ପ୍ରକଛ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ହୋଇଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି ବାସ୍ତବ ଘଟଣା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଳ୍ପ 
ସମର୍ଥୃତ ହେଉଥାଏ ତେବେ ତାହା ଗୃହୀତ ହୁଏ । ଏକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଗୃହୀତ ହେଲେ ତାହାକୁ 
ଆଧାର କରି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ (generalization) କରାଯାଏ | କୌଣସି ଘଟଣାର କାରଣଟି 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିଲେ ପରୀକ୍ଷିତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ଭିଭି କରି ସେହି ଶ୍ରେଣୀୟ ସକଳ ଘଟଣା 
ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରାଯାଏ | ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରୋହ - ଲଂପନ 
ହେଉଥାଏ । ଏହା ସୀମିତ, ପରୀକ୍ଷିତ ଓ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ ଘଟଣାକୁ ନେଇ ଅସୀମ, 
ଅପରୀକ୍ଷୀତ ଓ ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସକଳ ଘଟଣା ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦେଉଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ଏହା ସାମାନ୍ୟୀକରଣଦ୍ାରା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପସ୍ମାପିତ କରେ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବସ୍ତୁତଃ ପର୍ଯବେକ୍ଷଣ, ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଣୟନ, ପ୍ରକଳର ସଠିକତା 
ପ୍ରମାଣ ସୋପାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥାଏ | 
ଏହି ପଦ୍ଧତି ଏକ ବସୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ | 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପରୀକ୍ଷଣମୂଳକ ଓ ତଥ୍ୟଭିରିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାହିଁ ସକଳ 
ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନର ମାପକାଠି ହୋଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀକୁ ତର୍କଶାସ୍ତରର ପରିଭାଷାରେ 
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ଆରୋହ ପଦ୍ଧତି (ଏଧାe mod ) କୁହାଯାଏ | ଗଣିତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବା 
ଅବରୋହ ପଦ୍ଧତିଠାରୁ ଏହା ଭିନ୍ନ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କେବଳ ଆରୋହ ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ 
ହୋଇଥାଏ । 


ବିଜ୍ଞାନ ଯେହେତୁ ଏକ ଆରୋହ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ତଥ୍ୟଭିରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଥାଏ, ଏହାର ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚିରନ୍ତନ, ଶାଶ୍ବତ ବା ଧରବ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । ବରଂ ଏହା 
ଆମକୁ ପ୍ରକୃତି ବା ସମାଜ ବିଷୟରେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜ୍ଞାନ ଦେଇ ଚାଲିଥାଏ | ଆମର ଅନୁଭୂତି 
ଯେତିକି ବ୍ୟାପକ ହେଉଥାଏ ଓ ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣର ସ୍ତର ଯେତିକି ବିସ୍ତାରିତ ହେଉଥାଏ 
ଏହି ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମା ସେତିକି ବିସ୍ତୃତି ଲାଭ କରୁଥାଏ । ସୁତରାଂ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଏହା 
ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ନିଏ ନାହିଁ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭାବନାମୂଳକ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେ କୌଣସି ବିଶେଷ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ଷେତ୍ରଟିରେ ଆମେ ଉପନୀତ ହେଉଥିବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ନିୟମ ସକଳ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ ସବୁ ସଂଶ୍ଲେଷଣାମବକ (synthetic) 
ଅଟେ | ସଂଶ୍ଲେଷଣାମ୍‌କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସତ୍ୟମିଥ୍ୟାର ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୂପିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ତାହା 
ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ । ଗାଣିତିକ ଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ଲେଷଣାମବକ (ମଥା) ଯାହା କୌଣସି 
ଉଚ୍ଚତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତର୍କବଚନରୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନିଃସୃତ ହେଉଥାଏ । 
ଗାଣିତିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ପ୍ରଣାଳୀଗତ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଆରୋହ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନଦ୍ଵାରା ତଥ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି ପ୍ରାକୃତିକ 
ଏକରୂପତା ଆଧାରାରେ ସାମାନ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଣସି ଏକକ ବା ଅସଂଯୋଜିତ ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ନକରି ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କ୍ରମ ସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ବା ନିୟମଗୁଡିକ 
ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ ହୋଇ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର କ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
କ୍ରମାନୂବଦ୍ଧ ଓ ଶୃଂଖଳିତ | ସାଧାରଣତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଜନିତ ଅନୁଶୀଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ରମର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ 
ଶ୍ରେଣୀକରଣ କରିବା ' ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ ଜନିତ କ୍ରମ ଓ ଏହାହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଥମିକ 
କ୍ରମ |! ଜଣେ ଜାବ ବିଜ୍ଞାନୀ ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ ଜଣେ ରସାୟନ 
ବିଜ୍ଞାନୀ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଧର୍ମ ଆଧାରରେ,ଜଣେ ଚିକିସ୍କା ବିଜ୍ଞାନୀ ରୋଗର 


- ୯ ୫- 
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ଲକ୍ଷଣମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ସାମଞ୍ଚସ୍ୟକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଶ୍ରେଣୀବିଭାଜନ ଜରିଆରେ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସହସମ୍ବନ୍ଧ ଜନିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଲକ୍ଷଣଗୁଡିକ ବିଷୟରେ ଧାରଣା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! 


ସେହିପରି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଭିଭିକ କ୍ରମ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅନ୍ୟ 
ଏକ କ୍ଷେତର ଅଟେ | ବିଜ୍ଞାନର କେତେକ ବିଶେଷ ସୋପାନରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଜନିତ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାନକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ଘଟଣା କିପରି ଓ କାହାଦ୍ଵାରା 
ସଂଘଟିତ ବା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ତାହା ଜାଣିବାଦ୍ଵାରା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏହା ବିଶ୍େଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ରୋଗ କେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ହେଉଛି ବା ବ୍ୟାପୁଛି ଅଥବା ଏକ 
ସୁନାମି କେଉଁ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଉତ୍ତବ ହେଉଛି ତାହାର କାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା 
ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନରେ କରାଯାଉଥିବା ପ୍ରୟାସକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଜନିତ କ୍ରମ କୁହାଯାଏ । କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ଜାଣିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ଏକ ମହର୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିଗ । 


ବିଜ୍ଞାନର କେତେକ ବିକଶିତ ବିଭାଗରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣମାନଙ୍କୁ 
ଗାଣିତିକ ଧାରାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତାକୁ ଗାଣିତିକ ଧାରାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯିବାର ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ ସେତେବେଳେ 
ଗାଣିତିକ କ୍ରମର ଅବଧାରଣା ଆସିଥାଏ ! ଆଲୋକ, ଶଦ୍ଦ, ବେଗ, ପରମାଣୁ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରର 
ନିୟମ ସକଳକୁ ଗାଣିତିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ଓ ସେସବୁ ନିୟମର ଏକପ୍ରକାର 
ନିଶ୍ଚିତତା ରହିବା ଗାଣିତିକ କ୍ରମର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 


ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥିବା ନିୟମ ଓ ସମାନ୍ୟୀକରଣ 
ସକଳକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରି ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ଉଚ୍ଚଚର ସିବ୍ଧାନ୍ତରୁ ନିଃସୃତ କରାଯିବାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଯେଉଁ କ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ ତାହାକୁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ କ୍ରମ କୁହାଯାଏ । ବିଜ୍ଞାନର 
କେତେକ ଅଣଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମୂଳକ ସିବ୍ଧାନ୍ତର (non-instantial hypothesis) ଅବତାରଣା 
କରାଯାଏ ଯାହା ବିଭିନ୍ନ ସାମାନ୍ୟାକରଣ ସକଳକୁ ସୁସଂଯୋଜିତ କରି ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ନିୟମ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | ଏହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ନିୟମ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ରହିଥ୍‌ବା ନିୟମ ଓ ଏକରୂପତାକୁ ଏକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । 


- ୯ ୬- 
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ଆଇନକଷ୍ଟାଇନଙ୍କର ଆପେକ୍ଷିକ ତତ୍ତ୍ବ ଏହି ସ୍ତରର ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । କେବଳ ଜଣେ ଅତି 
ପ୍ରତିଭାବାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଏହିପରି ଏକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ କ୍ରମର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥାନ୍ତି | 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ଏକରୂପତାକୁ 
ଆବିଷ୍କାର କରିବା , ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାର କାରଣମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଣୟ କରିବା, ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ 
ଉପଲବ୍ଧ ସାମାନ୍ୟୀକରଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସମନ୍୍‌ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂର୍ବକ ଉଚ୍ଚତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ଉପନୀତ ହେବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଆଭିଭୁଖ୍ୟ ଅଟେ | ଏହାକୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ତନ୍ତି (entific system) ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | ବିଭିନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ନିୟମମାନଙ୍କୁ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ଏକ ସମଷ୍ଚିଗତ ରୂପରେଖ ଦେବା ପାଇଁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ 
ପରିକଳ୍ଚନା କରାଯାଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ କ୍ରମ ଓ ତନ୍ତ୍ରର ଅବତାରଣା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନର ମୂଳଭିତ୍ତି ହୋଇଛି । ତେବେ ଏହି ମୂଳଭିଭିର ଆଧାର ହେଉଛି 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷିତ ତଥ୍ୟ । 


(9) 


ବୌଵିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକୁ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବାର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା ଘଟଣାମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏକ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି 
ଅବଲମ୍ବନରେ କରିଥାଏ | ଏହି ପଦ୍ଧତି ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପଦ୍ଧତି ଯାହା ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ତଥା 
ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ ଭାବେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ନିୟମମାନଙ୍କୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିଥାଏ । ଏହା 
କୌଣସି ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଅକାଟ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ଏହାର 
ମୂଳଭିଭରି ହେଉଛି ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ତଥ୍ୟ । ଏହିଠାରେ ବିଜ୍ଞାନ 
ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ମନେହୁଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମୌଳିକ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଆସିଛି । ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଥାଏ । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର 
ବାଣୀକୁ ଧର୍ମୀୟ ପରମରାରେ ଶାଶ୍ବତ ଓ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ନିଆଯାଏ । ଅତୀନ୍ଦରିୟ ଭାବନା ଓ 
ଚମଜାରିତା ଧର୍ମ ଭାବନାରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ଧର୍ମୀୟ ଚେତନା ସମୟରେ ରୁଦ୍ଧ ମନ ନେଇ ବା 
ପୂର୍ବ ଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ ! ଏଥପାଇଁ ପୃଥବୀର 
ବହୁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବନା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତାର ବିକାଶରେ ନାନା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ 
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ଆସିଛି । ବହୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରେ ଧର୍ମ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଭିତରେ 
ସଂଘର୍ଷ ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ତେବେ ସେସବୁ ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । 
କେବଳ ଏତିକି କହିବା ଯେ ଇଉରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍ଟାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମର 
ଭାବନା-ତାହା ଯେତେ ଅସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ-ସୁଦ୍ଧଢ ରହିଥିଲା ଓ ଧର୍ମର ଛାଇ ତଳେ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେଉ ନଥୁଲା । 


ତେବେ ଧର୍ମ ଯେ କେବଳ ବିଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଛି ତା ନୁହେଁ ଏପରିକି 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଛି । ଦର୍ଶନ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟାମ୍ମକ ଅନୁଶୀଳନ ଭାବେ 
ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡିକ ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରୁଥିଲେ ବି କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ଵ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପ୍ରତି ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଛି । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲନ୍ଧ ଜ୍ଞାନକୁ ଭ୍ରମାମକ ବୋଲି ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଭାବେ ନେବା, ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ସକଳ 
ଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ଚିନ୍ତନକୁ ସାର ବୋଲି ନେବା କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ତର ମୂଳଭିଭି ହୋଇ 
ରହିଛି । ବିଶ୍ଵର ମୂଳବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା କରିବା, ଭଶ୍ଵର, ଆମା ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଷୟରେ ନାନା କାଳନିକ ଭାବନାକୁ ସତ୍ୟର ରୂପ ଦେବା ଇତ୍ୟାଦି ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହୋଇଛି । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟି ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ଆସିଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଜନିତ ତଥ୍ୟାଧାରିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଏହା ସବୁଠାରୁ 
ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ଓ କାନ୍ଚନିକ ତତ୍ତ୍ତର ଅବତାରଣା ପରିବର୍ଚେ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣକୁ 
ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଥାଏ । ଆମ୍ବାର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ, ମୋକ୍ଷ କିପରି ସମ୍ଭବ, ଭଶ୍ଵର ସାକାର ନା 
ନିରାକାର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ କାଳ୍ପନିକ ଓ ଏ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ | 
କିନ୍ଧୁ ‘ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ ଶରୀରରେ କିପରି ହୁଏ” ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଜୀବନ ପାଇଁ ବାସ୍ତବରେ ଉପଯୋଗୀ । ବିଶ୍ଵର ଆଦି କାରଣ କ'ଣ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ 
ଏହିପ୍ରକାର ପ୍ରଶ୍ନର ନାନା କାଛନିକ ଉତ୍ତର ଚିନ୍ତାସ୍ତରକୁ ଆସିପାରେ । କିନ୍ଧୁ ମାଟିର ଉପାଦାନ 
ଓ ପ୍ରକାରଭେଦକୁ ଜାଣିବା ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଯାହାଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୋଇଥାଏ 
ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ | ତେବେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରକାରର ଭାବନା ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୁର୍ଶ ହୋଇଛି ସେ ଯୁଗରେ ଦର୍ଶନ ସେହି 
ଭାବନାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ତତ୍ତ୍ମାନ ସୃଷ୍ି କରିଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶପରେ ଦାର୍ଶନିକ 
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ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ କିଛି ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । କାଳ୍ପନିକ ଓ 
ଛବିଳ ଚିନ୍ତାରୁ ସୃଷ୍ଟ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ଅନେ୍‌ଷାରେ ନିରର୍ଥକ ମନେ ହୋଇଛି । 
ଦର୍ଶନ ସଂପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ୟୟ ବିଶ୍ଲେଷଣ, ବୌବିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା, ତାର୍କିକ ପଦ୍ଧତି ଇତ୍ୟାଦି ଅମୂତ୍ତୀୟ 
(abstract) ଆଲୋଚନା ଭିତରେ ନିଜକୁ ସୀମିତ ରଖୁଛି ଓ କାଳ୍ପନିକ ତତ୍ର ଅବତାରଣା 
ଦର୍ଶନରେ ମହତ୍ଵ ହରାଇଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଅଜ୍ଞତା ଓ ରହସ୍ୟମୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଭୂମି ଉପରେ ଧର୍ମ 
ଓ ମଧ୍ଯ ଯୁଗୀୟ ଦର୍ଶନ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । ପ୍ରାକ-ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ଧର୍ମୀୟ କଳ୍ପନା 
ବିଶ୍ଵର ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବାକୁ ପ୍ରଯନ୍‌ କରିଛି ! ସେହି ବିଶ୍ବାସ ସକଳକୁ ରଶ୍ଵରୀୟ 
ବିଧାନ ଭାବେ ନିଆଯାଇ ସେ ସବୁକୁ ଶ୍ରୁତି (୮eve!ation) ବୋଲି ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଛି । 
ସୁତରାଂ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଧର୍ମ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ 
ହୋଇ ରହିଛି । ତେବେ ବହୁ ବୈଚାରିକ ସଂଘର୍ଷ ପରେ ବିଜ୍ଞାନର ପରଂପରାଟି ସୁଦୃଢ 
ହୋଇଛି | ତିନି ଶହ ବର୍ଷର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ବିଜ୍ଞାନର ପରମ୍ପରାଟି ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗରେ ଜୀବନଧାରାର ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ଯାଇଛି । ଅଧୁବକନ୍ତୁ ବିଜ୍ଞାନର ବିଜୟଯାତ୍ରା 
ଅପ୍ରତିହତ ଭାବେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ଏହା ଜୀବନ ଧାରଣର ମାନକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିଛି, 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜୀବନକୁ ମହତ୍ତର କରିବାର ଅବକାଶ ଆଣିଛି, ରୋଗ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଦୁର୍ବିପାକ ଜନିତ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବବଶାକୁ ପରାହତ କରିପାରିଛି ଓ ସର୍ବୋପରି ପୃଥବୀକୁ ଏକ 
“ବିଶ୍ବ-ଗ୍ରାମ” ରେ ପରିଣତ କରିଛି । 


ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗରେ ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜୀବନକୁ ଯେତେ ସୁଖକର କରିଥୁଲେ ବି ଧର୍ମୀୟ ଆବେଗର ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ଶହ 
ଶହ ବର୍ଷ ହେଲା ଗଢି ଉଠିଛି ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇ ରହିଛି । ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ବିଷ୍ଣୋରଣ ହୋଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବେ ବି ଅନ୍ଧ ସଂସ୍କାର ଜନିତ ପରମ୍ପରା ଯୋଗୁଁ ସାର୍ବଜନୀନ 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ ଓ ଏପରିକି ନାନା ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି । ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ଓ ବିଶେଷକରି ଅନୁନ୍ନତ ଓ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହର ସମାଜରେଏବେ ମଧ୍ଯ 
ମଦ୍ଧଯୁଗୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଉପରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରଖ୍ନବା ପାଇଁ ଏହାର ଆଲୋଚନା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । 
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(୩) 


“ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଂ' ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ 
ଚିନ୍ତନ ଥୁଲା । ପ୍ରାକ୍‌ - ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସପ୍ରଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପୂର୍ବରୁ ବିଶ୍ଵର 
ଯାବତୀୟ ଘଟଣା ସକଳକୁ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ, ଅଲୌକିକ ତଥା ଦୈବୀ ବିଧାନ ଭାବେ 
ନିଆ ଯାଉଥଲା । ଏପରିକି ସାମାଜିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନର ପରିଣାମ 
ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଯାଉଥୁଲା । ସବୁକିଛିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଭାବନା ସାଧାରଣତଃ 
ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ରହିଥୁଲା | ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ ଏକ ଭିନ୍ନ ବୌବ୍ଦିକ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ 
କରାଇଲା । ପ୍ରକୃତିର ସବୁ କିଛି ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧାନର ପରିଣାମ | ସୁତରାଂ ଅନୁ ସନ୍ଧିସ୍ଥାଦ୍ଵାରୀ 
ଏହାର ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ଆବିଷ୍କାର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ, ବିଜ୍ଞାନ ଏହି ବାର୍ରାଁ ଦେଲା । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ ($f naturalism) ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବିପ୍ଲବର ସୂତ୍ରପାତ 
କଲା । ଏହା ବିଚାର ଦେଲା ଯେ ପ୍ରକୃତିର ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଘଟଣାକୁ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ । ପ୍ରକୃତିର ଏପରି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ର 
ନାହିଁ ଯାହା ପଶ୍ଚାତରେ ରହସ୍ଯମୟ ରଶ୍ବରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହିଛି । ସବୁକିଛି ପ୍ରାକୃତିକ ଓ 
ସକଳ ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ କିଛି କାରଣ ରହିଛି । କେଉଁଠି ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ ବା 
ବିଧାନ ନାହିଁ ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ଶୁଖଳାକୁ ଉଲଂଘନ କରିପାରିବ । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବାହାରେ 
କୌଣସି ଅଲୌକିକ ବା ଆଧ୍ୟଦୈବିକ କାରଣ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ଜୀବନର ଦୁଃଖ 
ଘନଘଟା ସଂପର୍କରେ, ପ୍ରାକୃତିକ ବା ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଆମେ କୌଣସି 
ପ୍ରାକୃତିକ-ନିୟମ-ବିରୋଧୀ ରହସ୍ୟମୟ ତର୍ତ୍‌ ପାଇବା ନାହିଁ । ସକଳ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଖଳା ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ । ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନ, ଭୂତ ବିଜ୍ଞାନ, 
ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ, ଜୀବ ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ମିଳିତ ଭାବେ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ମହରତ୍ତ ଓ 
ସ୍ବାୟଭକୁ (autonomy of the natural order} ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ | ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ ଏହା 
ନିଃସୃତ ହେଲା ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ବହୁ ରହସ୍ୟ ରହିଛି , ହେଲେ ଅଲୌକିକତା ( miracle) 
ବା ଆଧୂଦୈବିକ କାରଣ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ ଯେତିକି ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇ ଚାଲିଥିବ, 
ଆମର ପ୍ରକ୍ଧତି ବା ଜୀବନ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଜ୍ଞାନ ସେତିକି ବିକାଶଲାଭ କରୁଥିବ | ଆଜି ଯାହା 
ରହସ୍ୟମୟ ମନେହେଉଛି କାଲି ତାହା ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇପାରିବ । 


-୧୦୦- 
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ସେହିପରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ପ୍ରଣାଳୀ ଧାରାରେ ହୋଇପାରିବ । 
ଏହି ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତି ଏକ ଖୋଲା ପୁସ୍ତକ ଭାବେ ଆମ ପାଖରେ ରହିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହ ଓ ସେସବୁ ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ସକଳକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା 
ଜାଣିହେବ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତିର ଗୂଢ ରହସ୍ୟକୁ ଭେଦକରି 
ହେବ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନକରି କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥ୍ୟଭିରିକ ଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯଥାର୍ଥତା ସମୀକ୍ଷାମୁକ ଭାବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ପିର କରାଯାଇ ପାରିବ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଏକ ମୁକ୍ତ ମନର ସୂଚନା ଦିଏ । ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ପାଇଁ ଏହା 
ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ୟକତା । କୌଣସି ପୂର୍ବ ଧାରଣାର ବଶବର୍ରୀ ହୋଇ ରହସ୍ୟମୟ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନର ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । ତେବେ ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସନ୍ତୋଷଜନକ ହେଉ ନାହିଁ ତାହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀର ପରିଚାୟକ ଅଟେ । ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଅଧକ ପ୍ରସାରିତ 
ହେବା, ଅନୁଶୀଳନ ଗଭୀର ହେବା ଓ ଅଧ୍ବକ ତଥ୍ଯର ସନ୍ଧାନ ପାଇବାଦ୍ଵାରା ହୁଏତ 
ସଂପ୍ରତି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇ ପାରୁନଥିବା ଘଟଣା ଭବିଷ୍ୟତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ । 
ସୁତରାଂ ରହସ୍ୟମୟ ବା ଦୈବୀକାରଣ ଜନିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ସନଧୂଷ୍ଠ ରହିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପରିପନ୍ଧୀ ଅଟେ । 


ଜଗତ ବିଷୟକ ଆମର ଜ୍ଞାନ ପରିବର୍ଗନ ସାପେକ୍ଷ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ । ବିଜ୍ଞାନର 
କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ବା ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ହୁଏତ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରେ । 
ସୁତରାଂ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଅକାଟ୍ୟ ବା ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ନେବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ସହ ସମତାଳ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ବିଚାରଶୀଳତା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ଯାହା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତି ଓ 
ତଥ୍ୟାଧାରିତ ତାହା ହିଁ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ । କୌଣସି ଭାବନା ସମାଜରେ ବହୁଳ ଭାବେ ରହିବା 
ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିବାଦ୍ବାରା ତାହା ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପରିଣତ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ବରଂ ଏହା ତଥ୍ଯ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବାଦ୍ଵାରା ଏହା ସମର୍ଥୃତ ହୋଇଥାଏ । 


-୧o୧- 
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ବିଚାରଶୀଳତାର କଷଟି ହିଁ ସକଳ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡ | ତାହା ହିଁ ହେତୁବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ପ୍ରଣାଳୀ, 
ବିଚାରଶୀଳତାର ମହତ୍ତ୍‌, ମୁକ୍ତମନ ଓ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ମୌଳିକ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅନ୍ତ୍ବୌଧ ଓ ସମଜନଶୀଳ ଆବେଗକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ । ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ବୋଧ ଓ ସୃଜନଶୀଳତା ମଧ୍ଯଦେଇ ସାହିତ୍ୟ, କଳା ଓ ଦର୍ଶନର ଯେ 
ବିକାଶ ହୋଇଛି ଏହା ସତ୍ଯ ଅଟେ । ତେଛେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସାହିତ୍ୟିକ 
ପରିକଳନା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସାହିତ୍ୟ ଏକ ସୃଜନଶୀଳ କଳାମ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯାହା 
ଅନୁଭୂତି, ଆବେଗ ଓ କଳନା ଆଧାରରେ ରୂପ ନେଇଥାଏ ! ଏହା ବିଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ ବା 
ଏଠାରେ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଟ ସତ୍ୟତାର ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବା ତଥ୍ୟ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରତିଜ୍ଞପ୍ତିର ( P୮ଠଠsition ) ସତ୍ୟତାର ମାନଦଣ୍ଡ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ 
ହିଁ ନିରୂପିତ ହୋଇଥାଏ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଯେ ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ ଏହା 
ଅନସ୍ବୀକାଯ୍ୟ । ତେବେ ମଣିଷର ସକଳ ସମସ୍ୟାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଯେ ସମାଧାନ କରିଦେବ ଏହା 
ଏକ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ଓ ଅତିରଂଜିତ ମତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଯେ କୌଣସି 
ଏକ ସମସ୍ୟାର ଅସଲ ସ୍ଵରପକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସହାୟକ 
ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେଲାପରେ ଏହାର ସମାଧାନ 
ପାଇଁ ସୂଜନଶୀଳ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ୍ର ହୁଏ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଏକ ମୁକ୍ତ 
ମନ ନେଇ କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ପାଇଁ ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଥାଏ । 


(୪) 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଏହାର ସ୍ବୀକୃତ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁଲକ୍ତିର ଯେ ବିକାଶ ହୋଇଛି ଏହା କୂହାଯାଇପାରେ । ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଦଷ୍ଠି ଓ 
ସୃଜନଶୀଳ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ଜଟିଳ ପ୍ରକୃତିର କିଛି ରହସ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଥାନ୍ତି ବା ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମବିହୀନ ଏକରୂପତାକୁ ଆବିଷ୍କାର 


-୧୦୨- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କରିଥାନ୍ତି । ଆବିଷ୍ପତ ନିୟମ ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣକୁ ସେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ 
ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଭିତ୍ତି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । 


ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର କୌଣସି ବିଭାଗକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥିବା ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ିଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ଥାଏ ଏହା କୃହାଯାଇ ନପାରେ । 
କିମ୍ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତାହା ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ରଖୁବାଦ୍ଵାରା 
ଜଣଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରହିବା କୁହାଯାଇପାରେ । ବିଜ୍ଞାନର କୌଣସି 
ବିଭାଗରେ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା 
ନ ଥାଇପାରେ । ଜଣେ ଶ୍ରେଣୀଗ୍ଧହରେ ବା ବିଜ୍ଞାନ ଚର୍ଚ୍ଚା ସମୟରେ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ପୋଷଣ କରନ୍ତି ତାହାକୁ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାନ୍ତି ତାହା 
ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ମାନସିକତା ଭିତରେ ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟାପାରରେ କେତେକ 
ବଵ୍ଧମୂଳ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏତ ଦୃଢ ଥାଇପାରେ । ନାନା ଅନ୍ଧ ସଂସ୍କାର ବା ପରଂପରାଗତ ବିଶ୍ବାସରୁ 
ସେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ମୁକ୍ତ ନଥାଇପାରନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କଲାବେଳେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟଟୟ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବବ୍ଧତା ହିଁ 
ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । 


ସାମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇରହିଛି ଯାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପରିପନ୍ଧୀ ମନେହୁଏ । ପ୍ରାକ୍‌-ବୈଜ୍ଞାନିକ ସମୟରୁ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରଂପରା ଓ ବଵ୍ଧମୂଳ ବିଶ୍ଵାସ ଗଢି ଉଠିଛି ତାହା 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସତ୍ତ୍ଵେ ସମାଜରୁ ଦୂର ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ବରଂ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିକୁ 
ସାଧନ ଭାବେ ନେଇ କେତେକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଚଞ୍ଚକତାପୂର୍ଣ ଭାବେ ବିଜ୍ଞାନର ରୂପଦେବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରାଯାଉଛି । ସମାଜର ଦୂଇଟି ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ଯଥା ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷ ଓ 
ବାସ୍ତୁଶାସ୍ତ୍ର ଏହାର ନମୂନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । “ବ୍ୟକ୍ତିର ଭବିଷ୍ୟତ ବା ଭାଗ୍ୟ 
ଦୈବୀ ଶଲ୍ତିଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ଓ ପୂର୍ବନିଦ୍ଧୀରିତ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍ମ ସମୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରହମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥିତି ତା'ର ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରିଥାଏ - 
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ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷର ମୁଖ୍ୟ ବିଶ୍ବାସ । ସେହିପରି “ ଏକ ଗୃହର କୋଠରୀ ଓ ଅବସ୍ଥିତି ପରିବାରର 
ସମୂଦ୍ଧି ବା ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦବଶାର କାରଣ” ବୋଲି ବାସୁବିଦ୍ୟା ପ୍ରଚାର କରିଥାଏ । ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷ 
ଓ ବାସ୍ତୁଶାସ୍ତ୍ର ନା କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି ନା ସେମାନଙ୍କର 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ଭିତରେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରମର ଭିତ୍ତଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କାଳନିକ ଓ କାକତାଳୀୟ ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ | ହୁଏତ କୌଣସି ସକାରାମୂବକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖୁ 
ସେମାନଙ୍କର ` ସମାନ୍ୟୀକରଣ ସତ୍ୟ ବୋଲି ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ନକାରାମୂବକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପ୍ରତି ସେମାନେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇନଥାନ୍ତି। ତା ସହିତ କୌଣସି ଘଟଣା ସହ ପରିଣାମର 
କଂଣ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ତାହାର କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସେମାନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ସେହିପରି ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧୂତ ହେବ, ହୋମ ଯଜ୍ଞ ଓ ମନ୍ତ୍ରପାଠଦ୍ଵାରା ବର୍ଷା 
ହେବ ବା ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ ଇତ୍ୟାଦି ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକ କେବଳ ଲୋକବିଶ୍ବାସ ମାତ୍ର | ଏହା 
ପଛରେ ନା କିଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ରହିଛି ନା ଏଗୁଡିକ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଲାଭ କରାଯାଇଛି । କେବଳ ପ୍ରାକ-ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ କାଳକ୍ରମେ 
ସାମାଜିକ ପରଂପରାରେ ଦୃଢ ହୋଇ ରହିବା ସହ ଏହା ସହିତ ନାନା ଭାବାବେଗ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇରହିଛି । ସେହିପରି କେତେକ ସମାଜରେ କେତେକ ବାବା “ ବସ୍ତୁ ଯେ ଶୂନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇପାରିବ ' , ‘ଯୋଗ ଓ ଧ୍ାନଦ୍ାରା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ଉଲଂଘନ କରିହେବ' ଏହା 
ପ୍ରଚାର କରିଥାନ୍ତି । ସେଗୁଡିକର କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ 
କିଛି ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ କୁସଂସ୍ଟାରର ଚେର ମାଡିକରି ରହିଥିବାରୁ ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ବେଶ୍‌ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇରହିଛି । ପୁନ୍ଢ କେତେକ ପରଂପରାକୁ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ 
କରାଯିବା ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଜନମାନସରେ ବଳିଷ୍ଠ ଥବା ଯୋଗୁଁ ପରଂପରା ନାମରେ ବହୁ 
କୁସଂସ୍ଟାର ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । ଏପରିକି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର 
ସହାୟତାରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅନେକ ଅଯୌକ୍ତିକ ଚଳଣିକୁ ନାନା ରଙ୍ଗରସ ଦେଇ 
ପ୍ରସାର କରାଯାଉଛି । ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ନାନା ସମସ୍ୟା, ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ମାନସିକ 
ଉଦ୍‌ବେଳନ ଯୋଗୁ ଏହି ସବୁ ଜନମାନସକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଛି । ନାନା ମନସ୍ତାର୍ତିକ ଓ ଏପରିକି 
ଆର୍ଥକ କାରଣରୁ ବିଜ୍ଞାନ ବିରୋଧୀ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକ ସମାଜରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି । 


-୧୦୪- 
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(୫) 


ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ବିଜ୍ଞାନରେ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷ ଗବେଷଣା ଯେଗୁଁ ଜ୍ଞାନର 
ଯେଉଁ ବିଷ୍ଠୋରଣ ହୋଇଛି ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଜୀବନରେ ସୁଖ, ସମୃଦ୍ଧି ବଢିଛି, 
ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ ହୋଇଛି, ଉନ୍ୃତ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରୁଛି ଓ ପୂୃଥବୀ 
ଏକ ବିଶ୍ବ-ଗ୍ରାମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଏ ସବୁ ସହ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ କେତେକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଲବର ମଧ୍ଯ ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ପୂଥ୍ଚବୀର ଦୂରତା ଯେତିକି କମିଯାଉଛି 
ସେହିଭାବରେ ଏକ ବିଶ୍ଵଭାବ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ସାଧନ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ଅତୀତରେ ଜାତି,ଧର୍ମ,ଭାଷା ଓ ଜାତୀୟତା ଆଧାରରେ ମଣିଷ ସମାଜରେ 
ଯେଉଁ ବିଦ୍ଷର ବାତାବରଣ ଥିଲା ତାହା ବିଜ୍ଞାନ ଓ ତଦାଶ୍ରୟୀ ଜୀବନଧାରାର ବିକାଶଦ୍ବାରା 
କେତେକାଂଶରେ ଦୂର ହୋଇପାରିଛି। ଧର୍ମ,ଜାତୀୟତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ବିଦ୍େଷ ଓ ହିଂସାମୃକ ପରିବେଶ ପୂଥବୀରେ ରହିଥୂଲା ସେସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବରେ କମିଆସିଛି। ପୁନଶ୍ଚ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ସମତାଭାବ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଓ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଚେତନା ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହିତ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ବିଶ୍ଵ ଚିନ୍ତାମାନସକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଛି । ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡିକ ଆଧୁନିକ ବିଶ୍ଵରେ ସାର୍ବଜନୀନ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ଭୌଗୋଳିକ ଦୂରତା କମିଯିବା ଯୋଗୁଁ ଦେଶ ଦେଶ ଭିତରେ ପାରସ୍ପରିକ 
ନିର୍ଭରଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ଓ ପରିଣାମତଃ ସମଗ୍ର ମଣିଷଜାତିର ଏକତ୍ଵ ନେଇ ବିଚାର 
ପ୍ରକଟ ହେଉଛି । ବିଜ୍ଞାନ ମଣିଷ ଭିତରର ବିଭେଦଂ-ପ୍ରାଚୀରକୁ ଭାର୍ଗିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ମାନବତାବାଦ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ବିଶ୍ଵ ଚିନ୍ତାମାନସରେ 
ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 


ପ୍ରବନ୍ଧଟି ଉପସଂହାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଷୟରେ କିଞ୍ଚତ ସୂଚନା 
ଦେବାକୁ ଉଚିତ ମନେ କରୁଛି । ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗାମୂକ କ୍ଷେତ୍ରଟି ହେଉଛି ପ୍ରଯୁକ୍ତି । 
ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ ବିନିଯୋଗ 
କରାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ, ତାହାକୁ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରଯୁକ୍ତି କୁହାଯାଏ । 
ଟେଲିଭିଜନ, କମ୍ଟର, ଉଡାଜାହାଜ ହେଉଛି ପ୍ରଯୁକ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଯୁକ୍ତି ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନକୁ ଭିଭି କରି ଏସବୁ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଇ ପାରୁଛି ତାହା ହେଉଛି ବିଜ୍ଞୀନ | 
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ବିଜ୍ଞାନ ମୌଳିକତଃ ନୀତି ନିରପେକ୍ଷ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗରେ ସମାଜର 
ହିତ ସାଧନ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଯଦି ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଓ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ ହୁଏ, ପ୍ରକୃତିର ସୀମିତ ସାଧନ ଗୁଡିକୁ ମାତ୍ର 
କେତୋଟି ଶତାଦ୍ଦୀ ଭିତରେ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଏ, ଏକ ଅବିରତ ପ୍ରଗତି ପରିବର୍ଭ୍ ପ୍ରକୃତିର 
ଭାରସାମ୍ୟତାକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଦିଏ, ଭୟଙ୍କର ମାରାଣାସ୍ତ ନିର୍ମାଣକରେ ଓ ପରିବେଶର ସନ୍ତୁଳନକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ ତେବେ ସଭ୍ୟତା ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖରକୁ ଯାଇ ମଧ୍ଯ ଏହା ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ | ଯେଉଁ 
ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ବୃହତ୍ତର ସମାଜର ହିତ ପରିବର୍ଭେ ଅହିତ ସାଧନକରେ ଏବଂ ବିଶ୍ବରେ 
ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣ ବୃବ୍ଧି କରାଏ ତାହାକୁ ପରିହାର କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ମୋଟ ଉପରେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖସମ୍ପଦ୍ଧ ଭରା 
ବିଶ୍ଵର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ କରିବା ସହ ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ବିକାଶ କରାଇପାରିବ। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିବା ସହ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟସେବା, ବିନୋଦନ 
ଇତ୍ୟାଦିର ପରିବେଶ ଦେଇପାରିବ | କେତେ ମନୀଷୀଙ୍କର ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ବିଶ୍ବର ବାସ୍ତବ 
ସଫଳତା ବିଜ୍ଞାନ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ | ନଚେତ ଅପରପକ୍ଷରେ ଏହା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କୁ 
ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଦେଇ ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଜୀବନର ଆବଶ୍ଯକତାରୁ ବଞ୍ଚତ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବ । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ସୁବିନିଯୋଗଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ 
ଉକ୍‌ର୍ଷର ଶୀର୍ଷକୁ ଯାଇପାରିବ ଓ ଏହାର ବିଚାରହୀନ ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ଆମ ସଂସାର ଧ୍ଵଂସ 
ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମାନବିକ ରୂପ ନେଇ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର କଲ୍ୟାଣ 
ଦିଗରେ ବିନିଯୋଗ ହେବା ଉଚିତ । ଆଜି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଆହ୍ଵାନ 
ହୋଇଯାଇଛି । 
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ପରମ୍ପରା, ଆଧୁନିକତା ଓ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ 


ପରମ୍ପରା ଓ ଆଧୁନିକତା ସାଧାରଣତଃ ପରସ୍ପର ଅସଂଯୋଜିତ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ । ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିବା କଷ୍ଟକର ମନେହୁଏ । କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟେକର ପରିସର ବ୍ୟାପକ । ପରଂପରା ହେଉ କିମ୍ବା ଆଧୁନିକତା ହେଉ ପ୍ରତ୍ୟେକର 
ନାନା କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି । ତେବେ ଆମର ସାଧାରଣ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ପରଂପରା ଓ 
ଆଧୁନିକତାର କେତେକ ସାଧାରଣ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଦର୍ଶାଇବା ସହ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
କେତେକ ପ୍ରଚଳିତ ପରଂପରାକୁ ଆଧୁନିକତାର ମାନଦଣ୍ଡରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଶଂସିତ 
ପ୍ରବନ୍ଧଟିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । 


(୧) 


ପରମ୍ପରା କହିଲା ବେଳେ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର କେତେକ 
ପ୍ରଚଳିତ ଚଳଣି, ଲୋକାଚାର, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନଧାରାକୁ ବୁଝାଯାଏ | ଏଗୁଡିକ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ସହ ବହୁ ପୀଢି ଦେଇ ରହିଥାଏ । 
ସାମାଜିକ ଅସ୍ତିତା ଥବା ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ତାର ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, କଳା, ସଂଗୀତ, 
ସାମାଜିକ ଚଳଣି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ମୌଳିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଶ୍ଵାସ, ଧର୍ମଧାରା ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ 
ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ପୀଢି ପୀଢି ଦେଇ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ ତାହା ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ପରଂପରା 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ ହୁଏ । 
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ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ରହିଥିବା ଜନଗଣଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ କେତେକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ରହିଥାଏ । ଯେଉଁଠି ଏକ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହିତ ବିଶେଷ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହୋଇନଥାଏ 
କିମ୍ବା ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ କେତେକ ଭାବନା ଓ ଚଳଣି ଅପରିବର୍ଭିତ ଭାବେ ରହିଥାଏ, 
ତାହାକୁ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ପରମ୍ପରା ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ପାରସ୍ପରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଦି ଅତି ସୀମିତ ଥାଏ ଓ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗତିଶୀଳତା ଅତି 
ସଂକୁଚିତ ରହିଥାଏ, ତେବେ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ପାରଂପରିକ ଚଳଣି ଗୁଡିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ସୁଦୃଢ ରହିଥାଏ । ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନେଇ କିଛି ପରଂପରା ଗଢି 
ଉଠିଥାଏ । ପରଂପରା ନାନା ବିଭବ ଓ ଚଳଶଣିଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥାଏ ଓ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଦେଖୁଲେ ଯେତେ ଗୋଷ୍ଠୀ ସେତେ ପରଂପରା ଥିବା କୁହାଯାଇପାରେ | ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ପରଂପରା ଏକ ଜଟିଳ ସାମାଜିକ ଅଭିବ୍ୟର୍ତି, ଯାହା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ବିଭିନ୍ନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥାଏ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ପରଂପରାକୁ ଧାର୍ମିକ ଓ ଅଣଧାର୍ମିକ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭାଜନ କରାଯାଇପାରେ । ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ସହିତ କିଛି ବିଶ୍ଵାସ, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମ ଯେହେତୁ 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଭାବେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିରଖୁଛି, ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ପରଂପରା ଓ ଚଳଣି ଜନଗୋଷ୍ଠୀ 
ସହ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ରହିଆସିଛି । ବିଭିନ୍ନ ପୂଜାପାର୍ବଣ, ଉପାସନା, କର୍ମକାଣ୍ଡ, ରୀତି ନୀତି 
ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ରହି ପରଂପରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ନାନା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବା ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଏହି ପାରଂପରିକ ଭାବନା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ 
ହୋଇ ରହିଛି ଓ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅସ୍ମିତାକୁ ସୂଚାଇ ଆସିଛି । ଅଧ୍ୂକାଂଶ 
ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବା ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଅସତ୍ୟ, ଅତିରଂଜିତ 
ଓ କଳନା ପ୍ରସୂତ ଆଧୂଦୈବିକ ଆବରଣରେ ଆଛଛନ୍ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଧାର୍ମିକ 
ଭାବନାକୁ ଛାଡି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯେଉଁ ପ୍ରଥା, ଲୋକାଚାର, କଳା, ସଂଗୀତ ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ସହ ସଂଶ୍ଲଷ୍ଠ ହୋଇ ରହିଛି, ସେସବୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ପରଂପରା 
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ହୋଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେଉ ବା ନହେଉ, 
ଯେଉଁ ଚଳଣି ଗୁଡିକ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ସଂଶ୍ିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି, ତାହା 
ପରଂପରା ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ | ଯାହା ସମାଜରେ ଚଳିଆସିଛି, ତାହାକୁ ଜୀବନଧାରାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଅଙ୍ଗ ଭାବେ ପାରଂପରିକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମନସିକତା ସମାଜରେ ରହିଛି। ଏହି ପରଂପରାକୂ 
ନେଇ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଏକ ଭାବାମୂକ ଏକତା ରହିବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । 
କେତେକ ପରଂପରାକୁ ନେଇ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତି ମଧ୍ଯ 
ରହିଥାଏ । ଏହି ସଂହତିକୁ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସଂହତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଜନସମୁହ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଅସମ୍ବନ୍ଧିତ ବା ବିଜାହୀୟ (1 ଖାଓଥିଜ ଠେ) 
ଗୋଷ୍ଠୀ ରହିଥୂଲେ ବିଭିନ୍ନ ପରଂପରା ଜନସମୂହ ଭିତରେ ଏକତ୍ର ରହିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏକ 
ସମଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଧର୍ମଗତ, ଭାଷାଗତ ସଂହତି ଥାଇ ମଧ୍ଯ ବୌଵିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ 
ଭିନ୍ନତା ରହିଥୁଲେ ବିଭିନ୍ନ ଚଳଣି ବା ପରଂପରା ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ସୁତରାଂ ନାନା 
କାରଣ ନେଇ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଭାବଧାରା, ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଶି 
ଇତ୍ୟାଦି ରହିପାରେ । ଏହା ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ରହିଲେ ଏହା ପରଂପରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 
ତେବେ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପରଂପରାରେ ପରିଣତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ନାନା କାରଣ ଦେଇ ଉତ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ପ୍ରକ୍ରିୟା ବା ଚଳଣିର ଉତ୍ପଭ୍ି ନେଇ କେତେକ ଏତିହାସିକ 
ପରିସ୍ଥିତି, ସାମାଜିକ ବାଧ୍ୟବାଧକତା, ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦି କାରଣ ରହିପାରେ । 
ଯେଉଁ କାରଣରୁ ହେଉ ନା କାହିଁକି କେତେକ ଚଳଣି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ କୌଣସି 
ଗୋଷ୍ଠୀପାଖରେ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ରହିଲେ ତାହା ପରଂପରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ । 


ସାଧାରଣତଃ ପରଂପରାକୁ ପରିବର୍ଭନର ବିରୋଧୀ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପରଂପରା ସଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ଭାବେ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ଅପରିବର୍ଭିତ ରହିଥାଏ । ତେବେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନ ଏକ ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ 
କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ ଉଦାସୀନ ରହିବା ବା କୌଣସି ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ ସୂର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ପରିବର୍ଭନ 
ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ ଏହା ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନମାନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
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ଲୋକାଚାରରେ ଆଦୌ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦି ସମାଜରେ ଦୃତ ଅର୍ଥନୈତିକ 
ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ବା ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ନାନା କାରଣ ନେଇ ବୃଵ୍ଧି ପାଏ, ତେବେ 
ତା'ର ପ୍ରଭାବରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭ୍ନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଏସବୁ ସର୍ତ 
ମଧ୍ଯ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜର କେତେକ ଚଳଣି ବା ବିଶ୍ବାସକୁ ପାଳନ କରୁଥାଏ ଓ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ପରିବର୍ରନକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଯଦି କେତେକ ପାରଂପରିକ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମୂହରେ ନିମ୍ବ ସ୍ତରର ବୋଲି ଭାବନା ଆସେ ଓ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର 
ସାମାଜିକ ଖ୍ମିତି ଏହି ସବୁ ପାରଂପରିକ ଚଳଣି ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ତୁଳନାରେ ନ୍ୟୁନ 
ବୋଲି ପରିଚିତ ହେଉଥାଏ, ତେବେ ପ୍ରଚଳିତ ପରଂପରା ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ଆସିଥାଏ । 
ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେତେବେଳେ ଅନୃଭବ କରେ ଯେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ନିମ୍ପମାନର 
ଓ ସେହିସବୁ ଯୋଗୁଁ ଗୋଷ୍ଠୀର ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନବୋଧ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସେ ସବୂର ପରିବର୍ଗନ କରିବାକୁ ସାମାଜିକ ଚେତନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ | ପରିଣାମତଃ 
ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରଥା ଓ ଚଳଣିକୁ ଉଚ୍ଚତର ଅନୁଭବ 
କଲେ ସେ ସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକୟା ଗାଷ୍ଠୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ 
ପାରସ୍ପରିକ ଆଦାନପ୍ରଦାନ, ବୌବଦିକ ଉତ୍ତରଣ, ପରିସ୍ଥିତି ଜନିତ ବାଧ୍ୟବାଧକତା, ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଢାଞ୍ଚାରେ ପରିବର୍ଭନ ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବୌଵିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
ଦେଇ ସାମାଜିକ ପରଂପରାରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଗନମାନ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ପରିବର୍ଭନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପରଂପରା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିନ୍ନ 
ରହିପାରେ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ କେତେକ ପରଂପରା ପ୍ରତି ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ଭନବିରୋଧୀ ମନୋଭାବ ରହିପାରେ 
ଓ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ସାମାଜିକ ଅସ୍ମିତା ସହ ପରଂପରାକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠକରି ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ । ସେହିପରି ବିକାଶଧାରାରେ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଗୁଣାମ୍ମକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲେ ପରଂପରା ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୁଏ । 


(9) 


ପରଂପରା ପରି ଆଧୁନିକତାର ମଧ୍ଯ ନାନା ଦିଗନ୍ତ ଓ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରହିଥିବାରୁ 
ଏହାର ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
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ଯେତେବେଳେ କିଛି ନୂତନ ଉଦ୍‌ବେଳନ ଆସେ ତାହାକୁ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ 
ହୁଏତ ଏକ ଆଧୁନିକ ବିଚାର ବୋଲି ନିଆଯାଏ, କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ ତାହା ଗତାନୂଗତିକ 
ଧାରୀରେ ଏକ ପରଂପରା ହୋଇଯାଏ । ସୁତରାଂ ସଂପ୍ରତି ଯାହା ପରଂପରା ହୋଇଛି ତାହା 
ହୁଏତ ଅତୀତରେ ଏକ ସାମାଜିକ ଆଲୋଡନ ଦେଇ ଆସିଥୁବ କିମ୍ବା ସଂପ୍ରତି ଯାହା ଏକ 
ଆଧୁନିକ ଚଳଣି ବୋଲି ନିଆଯାଉଛି ତାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏକ ପରଂପରାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଯିବ । ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକତା ଓ ପରଂପରା ମଧ୍ୟରେ ଏକ କାଳଗତ ପୃଥକୀକରଣ 
କରିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । ତେବେ କେତେକ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ ଆଧୁନିକତାର ଯେଉଁ 
ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଥାନ୍ତି ସେ ସବୁକୁ କେତେକ ଭାଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ; ଯଥା ଗୋଟିଏ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜଗଦଦୂଷି, ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଏବଂ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନ | ଗୋଟିଏ ସମାଜର ଆଧୁନିକ ବିକାଶଧାରାର 
ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାବେଳେ ଏହି ସବୁକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ହୁଏତ ନିଆଯାଇପାରେ । 
ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ନେଇ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥାଏ ତାହାକୁ ଜଗଦଦୃଷ୍ଟି ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, 
ନୈତିକତା ଓ ବିଧାନ ପ୍ରତି ସମାଜରେ ସଚେତନତା ରହିଥାଏ ତାହା ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକତାର 
ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ଯେଉଁସବୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ସଂଗଠନ ଓ ରାଜନୈତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟର ବିକାଶ ହେଉଥାଏ ତାହା ମଧ୍ଯ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଗୁରୁତ୍ବପୁର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । ସୁତରାଂ ଏକ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ବୌଵ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ 
ସାଂଗଠନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଜର ଆଧୁନିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୁର୍ଣ ମନେହୁଏ । ଏ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ ଓ ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ତେବେ କୌଣସି ନୂତନତ୍‌ଦ୍ଵାରା ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ଆଲୋଡନ ଆସିଥାଏ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏକ ଗୁଣାମ୍ବକ ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହୁଏ, 
ତେବେ ତାହାକୁ ଏକ ନୂତନ ବିଚାର ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକତା ଏକ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ମୂଲ୍ୟଚୟ ବା ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ସୂଚନା ଦିଏ ନାହିଁ, ବରଂ କ୍ରମବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
କେତେକ ମୌଳିକ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବିକାଶର ସୂଚନା ଦିଏ । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର 
ବୌବଵ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ମାନରେ ଗୁଣାମ୍ବକ ଅଭିବୃଦିର ସୂଚନା 
ମିଳେ ତାହାକୁ ହିଁ ଆଧୁନିକତା କୁହାଯାଇପାରେ । 
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ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଆଧୁନିକତା ସେହିପରି କେତେକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାରକୁ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଏହି ସବୁ ବିଚାର ଆମର ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ସଂଗଠନ ସ୍ତରରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଛି । ଆମର ବୌଵିକ 
ସ୍ତରରେ ଏହା ଏକ “ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ”ର ସୂଚନା ଦିଏ ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
କେତେକ ମୌଳିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ବୌଵିକ ଦିଗନ୍ତ କ୍ରମ ବିସ୍ତାର 
ଲାଭ କରୁଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରେ ଯାହା କୌଣସି ଅଲୌକିକ, 
ଆଧ୍ୂବଦୈବିକ ଓ ଚମକ୍କାରିତାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ କୌଣସି 
ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁ ପଶ୍ଚାତରେ କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବା ଶୃଙ୍ଖଳା ରହିଥାଏ । ସେହିପରି 
ଯେ କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଆରୋହାମ୍ବକ ପ୍ରଣାଳୀ ହିଁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଅଟେ । 
ଏହି ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଘଟଣାର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦିଆଯାଇପାରେ 
ବା ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣକୁ ଆଧାରକରି ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ଯୀକରଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ବିଚାରଶୀଳତାର ମହର୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 
ପ୍ରାକ୍ଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ନହୋଇ ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ବିଚାରପୂର୍ବକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ବିଶ୍ଵର ବ୍ୟାପକତା ଓ ଆମର ସୀମିତ ଅନୁଭୂତି ଭିରିରେ ଏହା 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଚିରନ୍ତନ, ଶାଶ୍ବତ ବା ଧୂବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ, ଏହା ଜ୍ଞାନରାଜ୍ୟରେ 
କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣ ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ । 


ନୈତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆଧୁନିକତା ଏକ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣକରେ | 
ମାନବତାବାଦ ଶଶ୍ବରକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନୀତିବୋଧ ପରିବର୍ରଗେ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଏ । ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଯେ ଉତ୍୍ତବ 
ହୋଇଛି ଓ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ନୀତି-ଅନୀତିର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି ଏହା ହିଁ ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ନିଶ୍ବର୍ଷ ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ବଞ୍ଚବାର 
ଅଧ୍ବକାର ପାଇବା ଏହି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । ନୈତିକତା ଏକ ସାମାଜିକ 
କର୍ରବ୍ୟ ଓ ଏହା ଦୈବୀ-ନିର୍ଦେଶ ଜନିତ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଆଧୁନିକତାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ 
ନୈତିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଠି ଉପରେ ଆଧାରିତ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆଧୁନିକତା ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଦର୍ଶାଇଥାଏ । ଆଧୁନିକତାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଦୂଇ ଆଦର୍ଶ 
ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ତାହାର ଏକ ଅନୁସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ଗଣତନ୍ତ୍ରୀକରଣକୁ ଏହାର 
ସାଂଗଠନିକ ଭିତ୍ତି ଭାବରେ ନିଆଯାଇପାରେ । ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ ରାଜନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଏକ ବିସ୍ତାରିତ ସାମାଜିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । ରାଜନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶଭାବେ ଏହା ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ଏକ ପ୍ରତିନିଧୂମୂଳକ ଶାସନକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ 
ଓ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଏକଛତ୍ରବାଦ ଓ ସ୍ବେଚଛାଚାରିତାକୁ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । ସମାଜର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଏହା ଜନଗଣଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତୃକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ଏକ ସାମାଜିକ 
ଆଦର୍ଶଭାବେ ଏହା ମାନବିକ ଅଧୂକାର, ବ୍ୟକ୍ତମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସମତା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରେ | ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବୈଷମ୍ୟ ବା ଅନ୍ୟାୟର ଏହା 
ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ ପ୍ରତିଭା ବା ସହଜାତ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇ ନ 
ପାରନ୍ତି, ଏହା ହେବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ତେବେ ଜଣେ ନାଗରିକ ଭାବେ ଜୀବନର 
ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରି ବଞ୍ଚବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାର ଅଟେ । ମୋଟ 
ଉପରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧୁନିକତାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଆଦର୍ଶ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଧୁନିକତା ଓ ଆଧୁନିକୀକରଣ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ଆଧୁନିକତା ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ ସ୍ତରରେ କେତେକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସୂଚାଉଥବା ବେଳେ ଆଧୁନିକୀକରଣ ଏକ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ଗନ ଜନିତ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ । ଆଧୁନିକୀକରଣ ମୁଖ୍ୟତଃ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶଧାରାରେ 
ଦୃତ ଶିନ୍ତାୟନ, ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପ୍ରଚୁର ଉତ୍ପାଦନକୁ ସୂଚନା ଦିଏ । ଦୁତ 
ଶିନାୟନ ଓ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସହରୀ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ, 
ଯାତାୟତ ଓ ଗମନାଗମନରେ ପ୍ରଭୂତ ଉନ୍ନତି, ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ଚିକିସ୍ବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଇତ୍ଯାଦି 
ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଏକ ସମାଜ ଆଧୁନିକୀକରଣ ଯୋଗୁଁ ଶିଛାୟନ ଓ ନୂତନ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସ୍ତରରେ ବହୁ ଉନ୍ନତି ସାଧନ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଯେ ଆଧୁନିକତାର ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏହା କୃହାଯାଇ ନପାରେ । କାରଣ ଆଧୁନିକତା ଓ ଆଧୁନିକୀକରଣ 
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ଭିତରେ ପ୍ରାୟତଃ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଯେ ଗୁଣାମ୍ବକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥାଏ ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ । କାରଣ 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ବା ସମ୍ପଦି ସହ ଗୁଣାମକ ଜୀବନର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ । ଅନ୍ୟ 
ଭାବରେ କହିଲେ ଏକ ପ୍ରାଟୁର୍ଯ୍ୟଭରା ଜୀବନ ଯେ ଏକ ଗୁଣାମବକ ଜୀବନ ଏହା 
କୃହାଯାଇନପାରେ | ପରନୁ କେତେକ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ପରିପ୍ରକାଶ ଏକ ଗୁଣାମ୍ବକ 
ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ତେବେ ଯେ କୌଣସି ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ଅର୍ଥନୈତିକ 
ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶକୁ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇଥାଏ, କିନୁ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ଯେ ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏହା କୃହାଯାଇ ନପାରେ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ସହ ଅନ୍ୟ ବିକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଧୁନିକତା ଏକ 
ମୂଲ୍ୟାଧାରିତ ପରିବର୍ଭନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ କେବେ ଅନ୍ତିମ 
ସୋପାନରେ ପହଞ୍ଚପାରି ନଥାଏ । ଏହା ଏକ ନିରନ୍ତର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ସର୍ବଦା ଅଧୁକରୁ ଅଧୁକ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥାଏ । ତେବେ ଆଧୁନିକତାର ଏହି 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ସହ ଆଧୁନିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସମନ୍ଵୟଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ଗୁଣାମକ ଅଭିବୃଵି ହାସଲ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ | ଏହା ଜୀବନକୁ ଅଧୁକ ସୁନ୍ଦର ଓ ପ୍ରୀତିମୟ 
କରିବା ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ନୂତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ । 


(m୩) 


ପରଂପରା ଓ ଆଧୁନିକତାର ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଓ କେତେକ ପରଂପରାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇପାରେ । ଅବଶ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସମାଜର 
ଜଟିଳତା ଓ ଭିନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ଏକ ବାସ୍ତବ ଓ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏତେ ସହଜବୋଧ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ବହୁବିଧ ପରଂପରା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତିରୂପ ଓ ଉପାଦାନ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଆମ ଦେଶର ବିଶାଳତା ଓ ବିଭିନ୍ନତା ହି ଏଥୁପାଇଁ ଅବଶ୍ୟ ଦାୟୀ ! 
ତେବେ ବହୁ ଭାଷା, ବହୁ ଧର୍ମ, ବହୁ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ବହୁ ଜାତିକୁ ନେଇ ଆମ 
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ଦେଶ । ବହୁ ଭିନ୍ନତା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟତାବୋଧ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଚେତନା ଯେ ଆମ 
ଦେଶରେ ଦୃଢ ରହିଛି ଏହା ଏକ ଗୌରବର କଥା । ବହୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡନ ଓ ଧାରା 
ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି । ଭିନ୍ନତା ଓ ବିବିଧତା ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନର 
ଗୌରବାବହ ଦିଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଆମ ଦେଶରେ ରହିଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭିନ୍ନତା ରହିଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀର କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରଂପରା ରହିଛି । ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷାଗୋଷ୍ଠୀର ମଧ୍ଯ ନିଜସ୍ବ ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରଂପରା ରହିଛି । ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ଯୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ପୂଜା-ଆରାଧନା, ବିଶ୍ବାସ, 
ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, କଳା, ସଂଗୀତ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା ପରିଦୃଶ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ । ପରଂପରା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖଲଲେ କେତେକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ବିଧ କେଉଁ କେଉଁ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ପରିଦୂଶ୍ୟ ହୁଏ, ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ ପରଂପରାର ଭିନ୍ନତା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ବିଶ୍ଵାସ, ଉପାସନା, କର୍ମକାଣ୍ଡ ସାମାଜିକ 
ବିଧ୍ଵ ବିଧାନ ନେଇ ନାନା ଭିନ୍ନତା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଭାରତୀୟ ସମାଜର 
ପ୍ରମୁଖ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାତିଭେଦକୁୂ ନେଇ ନାନା ବିଭାଜନ ଦେଖାଯାଏ । 
କେତେକ ଜାତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେତେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଓ ଯାହା 
ପରଂପରାକ୍ରମେ ସେହି ଜାତିର ଅସ୍ମିତାକୁ ସୂଚାଇଥାଏ ¦ ସେହିପରି ଆଦିବାସୀ ଓ କନଜାତି 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାଷାଗତ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭିନ୍ନତା ରହିଥିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା 
ଓ ପରିବର୍ଭନ ଅତି ସୀମିତ ଓ ମନୁର ଥିବାରୁ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ ପରଂପରାକୁ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପାଳନ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ସୁତରାଂ ଏହିପରି ବହୁ ଭିନ୍ନତା ଓ 
ଜୀବନଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନତା ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ପରଂପରା 
ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ଚଳଣି, ଜୀବନଶୈଳୀ, ନାନା ଭିନ୍ନତା ଓ ବିବିଧତାର ସମନ୍୍‌ୟ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ଓ ପରଂପରା ଜନିତ ବିବିଧତା ଉପରେ 
ବହୁ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏତିହାସିକ, ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଓ 
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ନୃତାର୍ତିକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏସବୁର ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ । ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ପରଂପରା ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବିଧତାର ନାନା କାରଣ ଦର୍ଶାଇଥିବା ମନେହୁଏ । ତେବେ ଆମ ସମାଜରେ 
ଯେ ନାନା ଭିନ୍ନତା ଓ ବିବିଧତା ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ରହିଆସିଛି ଏହାକୁ କେବଳ ଆମେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ସେହି ବିବିଧତାର କାରଣ କ'ଣ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । 


ଆମ ସମାଜରେ ବହୁବିଧ ପରଂପରା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟ ଉପରେ ଆଧୁନିକତାର 
କ'ଣ ପ୍ରଭାବ ପଡିଛି ସେ ବିଷୟରେ ବିଚାର କଲାବେଳେ କେତୋଟି ଏତିହାସିକ ଘଟଣା 
ଦୃଶ୍ୟପଟକୁ ଆସିଥାଏ । ଭାରତବର୍ଷ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନାଧୀନ ହେବାପରେ ଓ ଇଂରେଜମାନେ 
ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରକୁ ଆଣିବାପରେ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି 
ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । ସମଗ୍ର ଦେଶଟି ଏକ ଶାସନାଧୀନ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଆସିବାପରେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ଇଂରେଜ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା | ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନ 
ପରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ ଶିକ୍ଷିତ-ମଧ୍ଯବିର ଶ୍ରେଣୀର ବିକାଶ ହେଲା ଓ ଏକ ସାମାଜିକ 
ନବଜାଗରଣର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ସମାଜରୁ ନାନା କୁସଂସ୍କାର, 
ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ବିକୃତି ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଅବଶ୍ୟ ଏବେ ବି ଆମ ସମାଜ 
ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କୁସଂସ୍ବାର ମୁକ୍ତ ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ 
ସହିତ ଏପରି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଯେ ସେ ସବୁର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ତେବେ ଅନ୍ତତଃ 
ବ୍ରିଟିଶ ଶିକ୍ଷାର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା ତା'ର ପରିଣତି ହେଲା 
ଯେ ସାମାଜିକ ଅପସଂସ୍କୃତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନ୍ତତଃ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିରୋଧ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଲା । 
ଅବଶ୍ୟ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର, ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ସ୍ତରରେ 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ, ଗତିଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗୁଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତାର ବିକାଶ 
ହେବା ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକତା ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଆମ ସମାଜରେ 
ତିଷ୍ଠି ରହିବା ବଡ ପ୍ରହେଳିକା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ଏହିପରି କେତେକ 
ବିରୋଧାଭାସର ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ । 


ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ । ବହୁ ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ହିନ୍ଦୁ 
ସମାଜରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ ପୀଠମାନଙ୍କରେ 
ବଳି ପ୍ରଥା ରହିଆସିଛି । ତେବେ ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ଆମ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରାରେ ଗାର 
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ଏକ ପବିତ୍ର ପ୍ରାଣୀ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମଇଁଷିକୁ ଦେବୀ ପୀଠରେ ବଳି ପକାଯାଇଥାଏ। 
ଯେଉଁ ଉପକାର ପାଇଁ ଗାଇ ଆମ ପାଇଁ ପବିତ୍ର, ସେହି ଉପକାର ସାଧନ କରୁଥୁବା ଅନ୍ୟ 
ଏକ ପ୍ରାଣୀ ବଳିଯୋଗ୍ୟ ; ଓ କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ବଳି ଏକ ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟ । କଳକାରଖାନା, 
ବଡ ବଡ ପ୍ରାସାଦ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଯେତେବେଳେ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନକୌଶଳର ସହାୟତା 
ନିଆଯାଇ ପାରୁଛି, ସେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟର ଆରମ୍ଭରେ ଭୂମିପୂଜା କରିବାକୁ ପରଂପରା କୂହାଯାଉଛି । 
ଏକ ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭରେ ଏକ ପୂଜକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କେତେକ ଆରାଧନା କରାଯାଇ ଶୁଭ 
ଦିଆଯାଉଛି । ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ସାଧନ କରିବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକର କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖଥ୍‌ବା ବେଳେ ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷକୁ ପାଠ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭାବନା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ଇଣ୍ଟରନେଟ, କମ୍ପ୍ୟୁଟର, 
କ୍ଲୋନିଂ ଇତ୍ଯାଦି ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତର ବିସ୍ୟଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନରାଜ୍ୟରେ ବିସ୍ଫୋରଣ ହେଉଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଲୋକମାନେ ବାବାମାନଙ୍କର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵବାସକରି 
ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ସାଜୁଛନ୍ତି । ପ୍ରାକବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗର ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ନରହି ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଆସୁଛି । ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନରେ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଏକ ମହତ୍ତର ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆମର ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଧର୍ମଗତ ଭାବପ୍ରବଣତାର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । 
ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସାମନ୍ତବାଦ ଓ ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା ଏବେ ବି ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା 
ହୋଇ ରହିଛି । ଜାତିଗତ ଓ ଧର୍ମଗତ ଭେଦଭାବ ଆମ ସମାଜରେ ଓ ବିଶେଷକରି ଗ୍ରାମୀଣ 
ପରିବେଶରେ ଏବେ ବି ସୁଦୃଢ ରହିଛି । କେତେକ ଚଳଣି ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେତେ କୂସଂସ୍ାରପୂର୍ଣ 
ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ପରିପନ୍ଛୀ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସବୁକୁ ଧର୍ମ ଓ ପରଂପରାର ଛାପ 
ଦିଆଯାଇ ପାଳନ କରାଯାଉଛି । ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ପରଂପରାର କେତେକ ଦାସତ୍ଵରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଆଧୁନିକତା ଓ କେତେକ ପରଂପରା ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅମେଳ ଥିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ତତଃ ଆଧୁନିକତା ଯେଉଁ ସବୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ସେସବୁ ସହ ଆମ ଦେଶର କେତେକ ପରଂପରାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧାଭାସ ଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏକ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ି ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଥୁଲା, ତାହାର ସୈବ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିଭି ଆଧୁନିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ବିରୋଧାଭାସ କହିଲେ ଅତ୍୍ୟକ୍ତ 
ହେବ ନାହିଁ । ଜଗତକୁ ମାୟା, ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅଳୀକ ଓ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ରତ୍ୟାଦି ଗୁଡିଏ କାଛ୍ନିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଆମ ଜନ-ମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିରଖୁବା 


-୧୧୭- 
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ଫଳରେ ମାନବିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପ୍ରତି ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆମ ସମାଜରେ ଅନାଗ୍ରହ ରହିଆସିଛି । 
“ ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଗୁଣାମ୍ବକ ଜୀବନର ବିକାଶ ଯେ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସର ପରିଣାମ ” ଏହି 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆମର ଜୀବନ -ଦର୍ଶନରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇ ନାହିଁ। ସେହିପରି ନୈତିକତା 
ଓ ନାଗରିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ 
ହେଉ ନାହିଁ । ଆମର ପରଂପରାରେ ଧାର୍ମିକ ଞପଚାରିକତାକୁ ଯେତେ ମହର୍ତ୍‌ ଦିଆଯାଏ 
ନାଗରିକ କର୍ଭବ୍ୟ, ଅନ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବା ଅଧୂକାର ପ୍ରତି ସେତିକି ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । 
ନୈତିକ ଆଚରଣ ଯେ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍କ ଏହା ନେଇ ସଚେତନତା 
ସମାଜରେ ବିଶେଷ ଥବା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକତା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଆଧାର ନ ହୋଇ ଇଛଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହେଲେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ପରଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେଲେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏହାର ଅଭିନିବେଶ 
ବଳିଷ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ । ନୈତିକତା ଓ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ 
ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରିବର୍ଜେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୂଏ । 


ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଏକ ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଭାବେ ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଜନ୍ମଗତ କାରଣରୁ ଜନଗଣଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭାଜିତ କରି ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଭୂମିକାକୁ ସ୍ଥିର କରିବାର ଯେଉଁ ପରଂପରା ଆମ 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ, ତାହା ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ଛୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ। ସମାଜରେ ନାନା ସଂସ୍ାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦିଆ ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର ସାଧାରଣ ମନସ୍ତତ୍ଵ ଭିତରେ ଜାତିଆଣ 
ଭାବନା ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ନୀତିବିରୋଧୀ ଓ ଯୁକ୍ତିବିରୋଧୀ ପ୍ରଥାଟି ରହିବାର 
ନାନା କାରଣ ମଧ୍ଯରୁ ଜାତିପ୍ରଥା ଯେ ଏକ “ଦୈବୀ ବିଧାନ” ଏହି ଭାବନା ସମାଜର 
କେତେକଙ୍କ ପାଖରେ ଅତୁଟ ରହିଛି । ପରିଣାମତଃ ଏହି ଭାବନାର ବଶବର୍ର୍‌। ହୋଇ 
ସମତାଭାବ, ବ୍ୟକ୍ତମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧକାର, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦି ଏ 
ଯୁଗର ସର୍ବମାନ୍ୟ ଆଦର୍ଶଗୁଡିକ ଆମ ସମାଜରେ ସୁଦୂଢ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ଆଧୁନିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ଆମ ସାମାଜିକ ପରଂପରାର ଏହି ବିରୋଧାଭାସ ରହିବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ଘଟଣା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଯେ କୌଣସି ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରଂପରାର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ରହିପାରେ ବା 
ଏହାର କ୍ଷୟଶୀଳ ଦିଗ ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ । ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ଏକ 
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ସାର୍ବଜନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ନିରୂପଣ କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ଅଟେ | ତେବେ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଯେଉଁଠି ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥାଏ, ତାହା ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ସମାଜର ଚିତ୍ର ଦେଉଥାଏ | ଅଥଚ ଯେଉଁ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ନାଗରିକ 
ଶ୍ପଙ୍ଗଖଳାର ଉଲ୍ଲଂଘନ ଏକ ସାଧାରଣ ଘ୍ରଟଣା ହୋଇଥାଏ, ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାମାଜିକ 
ସ୍ବୀକୃତି ପାଉଥାଏ କିମ୍ବା କୌଣସି ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ ନାହିଁ ତାହା ଏକ କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିବେଶର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ 
ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରଂପରାର ଅନୁଶୀଳନ ପାଇଁ ହୁଏତ ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିପାରେ, 
ତେବେ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥୁବା ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ପନ୍ଛାର 
ନୈତିକ ମହର୍୍‌ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ଗୋଟିଏ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଏହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆମର ଅନେକ ପରଂପରାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କଲାବେଳେ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟଜନକ 
ଚିତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିପଥକୁ ଆସିଥାଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଆଧୁନିକୀକରଣ ମୁଖ୍ୟତଃ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ବିକାଶ 
ସହ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାବେଳେ ଆଧୁନିକତା ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ | 
ତେବେ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ନୈତିକ ବିକାଶ ସମତାଳ ଯୁକ୍ତ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବିକାଶ ହେଲେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ବହୁ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି, ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜୀବନକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବାର ନାନା ଅବକାଶ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଛି । ତେବେ 
ଏସବୁ ସହିତ ଆଧୁନିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀା, ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ନାନା 
ଦୁର୍ନୀତି ଓ ପ୍ରଶାସନିକ ଅପରାଗତା ଆଧୁନିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସଂପୂର୍ଣ ପରିପନ୍ଛୀ । କେତେକ 
ପରଂପରାକୁ ଅନ୍ଧାନୁକରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ସେ ସବୁକୁ ଏ ଯୁଗର ମୁଲ୍ୟଚୟ ଓ 
ଆଦର୍ଶ ମାନଦଣ୍ଡରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଗୋଟିଏ ମୁକ୍ତ ବିଚାରଶୀଳ ଓ 
ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧାରରେ ସକଳ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରଂପରାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ସେ ସବୁର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତାକୁ ସ୍ଥିର କରିବା ଯେ ସଭ୍ଯ ଜୀବନଦଧଷ୍ିର 
ପରିଚାୟକ, ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ବ*„ ®. 
*ୃଂ ଵ** *ଂ 
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ଭାରତୀୟ ସାମାଜରେ ଜାତିପ୍ରଥା : 
ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 


ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଏକ ଜଟିଳ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ଯାହା କେଉଁ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ହିନ୍ଦୁ ମନସ୍ତର୍ଵ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି । ଦେଶରେ 
ନାନା ରାଜନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ପଟ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି, ତଥାପି ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇନାହିଁ ବରଂ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏହା ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଦୃଢ 
ହୋଇ ରହିଆସିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ସହ ଧର୍ମ,ଅର୍ଥନୀତି, ରାଜନୀତି ଏପରି 
ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ଏହା ଏପରି ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମର୍ମକୁ ଭେଦିଛି ଯେ ଏହାର 
ବିଲୋପ ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ । ଭାରତବର୍ଷରେ କେତେ କେତେ ସଂସ୍ଟାର ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆସିଛି, କେତେ କେତେ ମନୀଷୀ ମାନବିକତାର ମନ୍ତ୍ର ଦେଇ ଏହି ବାଛ ବିଚାର ମୂଳକ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଜୀବନବ୍ଯାପୀ ସଂଗ୍ରାମ କରିଛନ୍ତି ତଥାପି ଏହାର 
ମୂଳକୁ ହଲାଇ ପାରିନାହାନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଥା ଯେତେ ନାତିବିରୋଧୀ, ଯୁକ୍ତିବିରୋଧୀ ଓ 
ସର୍ବୋପରି ମାନବିକତାବିରୋଧୀ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହାର କାୟା ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ଆଛାଦିତ କରିରଖଛି । ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ସମ୍ବିଧାନବିରୋଧୀ ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି । ତେବେ ଜାତି ପ୍ରୀତି ବା ଜାତିପ୍ରେମ (Caste patriotism) ଜନିତ 
ଯେଉଁ ଭଗ୍ର ମାନସିକତା ଗୋଟିଏ ଶତାବ୍ଦୀ ତଳେ ସୁଦ୍ଧଢ ରହିଥଲା ସେହି ଅନମନୀୟ 
ଭାବନାରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନର ସୁତ୍ରପାତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ | ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣର ପରିବେଶ 
ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା ତା'ର ପ୍ରଭାବ, ଅସୃଶ୍ୟତା ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ତଥା ସାନ୍ିଧାନିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜାତିପ୍ରଥାର ବିରୋଧ ଯୋଗୁଁ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ରଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
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ସଂପ୍ରତି ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର, ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା 
ବୃଦ୍ଧି, ବୃତଭିଗତ ଜଟିଳତା ଓ ନମନୀୟତା ଇତ୍ୟାଦି ବହୁବିଧ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଜାତିପ୍ରଥାର 
କଠୋର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେତେକ ପରିବର୍ଭନ ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସମ୍ଭବପର 
ହୋଇଛି । ତେବେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋପ 
ପାଇନାହିଁ | ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୋଗୁଁ ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜକୁ ଅତୀତରେ ବହୁ ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ 
ପଡିଛି, ସମାଜରେ ନାନା ଅବକ୍ଷୟ ଆସିଛି, ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧୋପତନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, 
ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସର୍ବନିମ୍ନ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ନାନା 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ କବଳିତ କରିଛି । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏ ସବୁ କ୍ଷତିକାରକ ଦିଗ 
ସର୍ତ ଏହା ତିଷ୍ଠି ରହିଛି ଓ ଏବେ ବି ରହିଛି । 

ଏହି ପ୍ରଥା ନିରବଛିନ୍ନ ଭାବେ ତିଷ୍ଠି ରହିବା ପରିପେକ୍ଷୀରେ କେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ମନସ୍ତତ୍ବ ରହିଛି ତାହା ବିଗ୍ଭର କଲାବେଳେ କେତେକ ସାଧାରଣ ଧାରଣା ମନକୁ ଆସିଥାଏ ! 
ବିଶେଷତଃ ଜାତିପ୍ରଥା ଯେ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଶାସନ ଓ ଏହାର ଉଲଘଂନ ଏକ ଧର୍ମବିରୋଧୀ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଜନଗଣ ଏହି ମାନସିକତାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଆସିଛନ୍ତି । 
ବିଶେଷକରି ସମାଜର ଏକ ପ୍ରତିପରିଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେହେତୁ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଏହାର ଓ୍ୟଚିତ୍ୟ ନେଇ କେତେ କେତେ ଶାସ୍ତ ରଚନା କରିଛନ୍ତି ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଜନମାନସରେ ଦୃଢ ହୋଇ ରହିଛି । ଏପରିକି ଯେଉଁମାନେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ଅସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ପିତି ଭିତରେ ଗତି କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଭାବରେ 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ କରିପାରିନାହାନ୍ତି । ବିଶେଷ କରି ତଥାକଥୁତ ଦଳିତ 
ଓ ଶୂଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ନାନା ଭାବରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥାଟିର 
ଦିବ୍ୟତା ନେଇ ପୂଜକ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଆସିବାଦ୍ବାରା ଓ 
ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜନଗଣ ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରିବାକୁ ବୌବ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ହରାଇବାଦ୍ବାରା ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ତିଷ୍ଠି ରହିଆସିଛି । ସେହିପରି ଅତୀତରେ ସାମାଜିକ ସଂହତି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୃଭିଗତ ବିଭାଜନକୁ ଏକ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଧାରା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
ସାମାଜିକ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ପରିପେକ୍ଷୀରେ କର୍ମ-ବିଭାଜନ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା 
ହେଲେ ମଧ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “ ବୃତି” ଓ “ ଜାତି” କୁ ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇଛ | 
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ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ବୂରି ମାଧ୍ଯମରେ ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ଲାଭକରିବା ସହ ଏହାର 
ଲଘଂନ ଦଣ୍ଡନୀୟ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିର ବୃରି ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ 
ଭାବେ ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ଚାଲିଆସିବାଦ୍ଵାରା ଜାତି ଓ ବୃରି ଅତୀତରେ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି । 


ଜାତିପ୍ରଥାର ଧାର୍ମିକ ଞ୍ଯଚିତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ ବର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ବେଦ, ଗୀତା, ସଂହିତା, ପୁରାଣ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ଏକ ଧାର୍ମିକ ଭିଭି ରହିଛି । ଏହାର ଧାର୍ମିକ ଭିଭି ଥିବାରୁ 
ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଜନମାନସରେ ବଳବତ୍ତର ଥିବା ହେତୁ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥାର ଓ୍ୟଚିତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ | ଏହା କୁହାଯାଏ ଯେ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ବୃତ୍ତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜନଗଣଙ୍କର ସହଜାତ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇପାରିବ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଅନୁଯାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଗୁଣ ଓ ସ୍ଵଭାବ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ୟ 
ଓ ଶୂଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀରେ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ ହେବା ବିଧେୟ । ଏହା ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ନୁହେଁ ବରଂ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୁଣ ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜନିତ । ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ପରି ସଂସ୍କାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ସଂସ୍କାରକ ଜାତିପ୍ରଥାର ବିରୋଧ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଆମ୍ବେଦକର ଓ ତାଙ୍କ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର 
ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀ ଗଣ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥାର ମୌଳିକ ତୁଟି ଓ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଅତି ସୃଷ୍ଟ 
ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେତେ ଶାସ୍ତାନୁମୋଦିତ ବା ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସମର୍ଥିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ କୂପରିଣାମ ଓ ବିରୋଧାଭାସ ସମାଜ 
ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ | କାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵରୂପ ଓ ପ୍ରବୃତତିକୁ ବିର କରି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରିବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
ନାନାବିଧ ସମ୍ଭାବନା ରହିବା ସମ୍ଭବ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ଓ ପ୍ରବ୍ରରି ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ଓ 
ପରିସ୍ପିତି ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହାଛଡା ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ଜାଗରୁକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ତାହା କୌଣସି ସମାଜ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବପର 
ନୂହେଁ। ସେହିପରି ନାରୀମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପ୍ରଥା କିପରି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ 
ତାହାର ସୈଛଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି ଦେବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବର୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ବୋଲି ଯାହା 
କୃହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭଉୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ | 
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ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସମସ୍ତ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତା 
ଓ ବିରୋଧାଭାସ ସର୍ତେ ଏକ ଜାତିଭିରିକ ସମାଜ ଅପେକ୍ଷା ତୁଳନାମବକ ଭାବେ ଏହା ଅଧକ 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମନେ ହୋଇପାରେ । କାରଣ ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଜନ୍ମଗତ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ରୂପ ନେଉଥୂବା ବେଳେ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣରାଜି ଓ 
ସ୍ଭାବକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଥାଏ | ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ପରିବର୍ଗନଶୀଳତା ଏହାକୁ 
ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ ନମନୀୟ କରିଥାଏ । ତେବେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ ଜାତି ମାନଦଣ୍ଡରେ ହୋଇଥୁବା ଅଧକ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
ମନେହୁଏ । କିନ୍ଧୁ ସମାଜ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ମାନଦଣ୍ଡରେ ବର୍ଗୀକରଣ ହେବାର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ 
ଭିରି ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ । ଏପରିକି ରାମାୟଣ ବା ମହାଭାରତ କାହାଣୀର ରଚନା ସମୟରେ 
ଜାତିପ୍ରଥାର ପ୍ରକୋପ ସମାଜ ଭିତରେ ଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଶମ୍ବଭକ ବା ଏକଲବ୍ୟର ଉଦାହରଣ 
ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ତେବେ କର୍ଣ୍ଣର ଚରିତ୍ର ମଧ୍ଯ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ ମନେହୁଏ । 
କର୍ଣ୍ଣ ଚରିତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେ ଏକ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କର୍ଠି ସମସ୍ତ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅଧ୍କାରୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିଚୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ସୁବିଦିତ ନଥୁବାରୁ ସେ ଅସମ୍ମାନିତ ଭାବେ କ୍ଷତ୍ରିୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ଘଟଣାରୁ ସେହି ସମୟରେ ବର୍ଣ୍ଠ ପରିବର୍ରେ ଜାତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଥବା 
ମନେହୁଏ । ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଚଳନକୁ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ପାଇଁ ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ହୁଏତ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 
ତେବେ ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜାତିଜନିତ ମାନଦଣ୍ଡ ଯେତିକି ସହଜସାଧ୍ୟ, 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜନିତ ବର୍ଣ୍ଣ-ବିଭାଜନ ଜନିତ ମାନଦଣ୍ଡ ସେତେ ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଆଧାରିତ ବର୍ଣ୍ଣ ବିଭାଜନ ଏକ ଜାଗରୁକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ୟତୀତ ବାସ୍ତବରେ ରୂପାୟିତ 
ହେବା ପ୍ରାୟତଃ ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ । ତେଣୁ ଜାତିପ୍ରଥାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରକୋପରୁ ସମାଜକୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବ ସ୍ଥା ସମ୍ଭବତଃ ଏକ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିବା 
ମନେହୁଏ । ଯଦିଓ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାସ୍ତବ ଓ ଏକ ସାର୍ବିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନୁହେଁ ତଥାପି 
ଏହାକୁ ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ତଥା ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ 
ବୋନି ନିଆଯାଇପାରେ । ତେବେ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ସର୍ବଦା “ ଜାତି” ହିଁ ମୁଖ୍ୟ 
ସ୍ଥାନ ନେବା ଓ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା କେବଳ ଏକ ଆଦର୍ଶ ବ୍ଯବସ୍ଥା ହୋଇ ରହିବା ଅନୁମାନ 
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କରାଯାଇପାରେ । କିଳୁ ଜନ ମାନସରେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ଏକ ଧର୍ମାଧାରିତ ଭାବନା, 
ଏହି ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ଆବେଗ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ପୂନଶ୍ଢ ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଏକ ବୃତିଜନିତ ବିଭାଜନ କହି ଏହାର ଆ୍ଯଚିତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରାଯାଇଥାଏ । ସମାଜରେ କର୍ମଜନିତ “ ବୃଭିବିଭାଜନ” ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଓ ଯେ କୌଣସି ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କର୍ମ ଜନିତ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ ଏକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି । ସମାଜରେ ନାନା କାର୍ଯ୍ୟ ପାରସ୍ପରିକ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସମାହିତ ହୋଇଥାଏ କୃଷିକରିବା, ଲୁଗାବୁଣିବା, କାରିଗରୀ କୌଶଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଉପକରଣ 
ନିର୍ମାଣ କରିବା, ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିବା, ଗୃହନିର୍ମାଣ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି 
ନାନା କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ଓ ସେଥିପାଇଁ ଜନସାଧାରଣ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ କର୍ମ ଶିକ୍ଷା 
କରିଥାନ୍ତି । ନିଜର ସୁଯୋଗ ଓ ରୁଚି ନେଇ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଅବଲମ୍ବନ କରି ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ 
ହେବା ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥବା ମନେହୁଏ । 
ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ବୃତ୍ତିଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଚାଲୁରହିବାଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ସ୍ଵତଃ ଏକ ବୃତ୍ତିଗତ ଶ୍ରେଣୀ 
ସୃଷ୍ଚି ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ସମାଜରେ ବୃତ୍ତିଗତ ବିଭାଜନ ଯେଉଁ ଆଧାରରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି, ତାହା ଭାରତୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜାତିଗତ ବିଭାଜନରେ ପରିଣତ କିପରି 
ହେଲା ତାହା ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ଅଟେ । କାରଣ ବୃତ୍ତି ଜନିତ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ ଓ ଶ୍ରମିକ 
ମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ବିଭାଜନଏକ କଥା ନୂହେଁ। ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବିଭାଜନ । 
କିନ୍ଧୁ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଏକ କୃତ୍ରିମ ଓ ଅନୈତିକ ବିଭାଜନ | ଦୂଇ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବୃତ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରନ୍ତି । 


ତେବେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଉତ୍ପତ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନକୁ କେତେ ଦୂର ଆଧାର 
ଭାବରେ ନିଆଯାଇ ପାରିବ ? ସମ୍ଭବତଃ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ବୃତ୍ତିଗତ ସଂହତି ରୁଦ୍ଧ 
ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିବ, କିନୁ ଏହା ଜାତିପ୍ରଥା ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ 
ଯେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ । କାରଣ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ବା କନଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ବୃଭିଜନିତ ବିଭାଜନ ରହିଛି ହେଲେ ଜାତିର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ । ତେଣୁ ବୃତିଗତ ବିଭାଜନ 
ଯେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଜାତି 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ସୃଦ୍ତି ହେବା ପରେ ବୃତ୍ତିଗତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ପରିଚୟର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥୁବ । 


-୧୨୪- 
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ସେହିପରି ମନୁଙ୍କଠାରୁ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଉତ୍ପରି ବୋଲି କେତେକ 
ସମୟରେ ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ନୀତି ନିଦ୍ଧୀରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମନୁଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ସାମାଜିକ ବିଧଵବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୁ ସମ୍ଭବତଃ 
ପ୍ରଥମ ସଂହିତାକାର ଭାବରେ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଛନ୍ତି, ଯଦିବା ତାଙ୍କ ସଂହିତାରେ କେତେକ 
ଅମାନବିକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବିରୋଧୀ ବିଗ୍ରର ରହିଛି । ହୁଏତ ତାଙ୍କ ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଶ୍ରେଣୀ ମାନଙ୍କର ସ୍ମିତି, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସାମାଜିକ ଏବଂ ମାନସିକ 
ସ୍ତର ମନୁଙ୍କର ବିଚାରଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବ । ତେବେ ମନୁଙ୍କ ପରି ଜଣେ ନୀତି- 
ନିୟାମକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାତିଗତ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଥିବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହିଁ । 
କାରଣ ଜାତିଗତ ବିଧାନ ବା ରୁଦ୍ଧବ୍ୟବସ୍ଥା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖୂତ ସଂହିତାର ପରିଣାମ 
ଏହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହଁ । ସମାଜର ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ସ୍ଵତାପ୍ରବୃତତ 
ହୋଇ ଜାତିଗତ ରୁଵ୍ଧ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜକୁ ଏତେ ନ୍ୟୁନ କରିବାକୁ ଚାହିଁବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ସମାଜରେ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଶ୍ରେଣୀ ନିଜର ସ୍ମିତିକୁ ଅତି ତଳ 
ସ୍ତରକୁ ଖସାଇନେବାରେ ସହଯୋଗୀ ହେବା ଅବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । ଅବଶ୍ଯ 
କୌଣସିଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସକ ଜନଗଣଙ୍କ ପଦଦଳିତ କରିରଖୁବାକୁ ହୁଏତ ସଂହିତାକାରଙ୍କ 
ଭାବନାକୁ ବଳପ୍ରୟୋଗ କରି ଜନଗଣଙ୍କ ଉପରେ ଲଦିଦେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିର ଜଟିଳତା ଓ ଭାରତ ପରି ଏକ ବିରାଟ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି 
ବା ଶାସକ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରବର୍ଗନ କରିଥିବେ ତାହା ଯୁଲ୍ତିସଂଗତ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ବରଂ 
ଏପରି କହିଲେ ଅଧୁକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ହେବ ଯେ ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ ଜନିତ ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସମାଜରେ ମନୁଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇସାରିଥିଲା ଓ ମନୁ ଏହାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ସହ 
ଏହାର ବୈଗାରିକ ଭିଭିକୁ ଦୃଢ କରିଥୁଲେ । ସେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରବର୍ଭକ ନୁହଁନ୍ତି ଅଥଚ 
ଜାତିଗତ ବିଧାନ ସକଳକୁ ସଂହିତାରେ ରୂପ ଦେଇ ଏହାକୁ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୃଢ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା କୌଣସି ଦିବ୍ୟ 
ନିୟାମକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜନଗଣଙ୍କ ଦିଆଯାଇନାହିଁ । କେଉଁ ଭଗବାନ ସମାଜକୁ ବର୍ଗୀକରଣ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଜାତିମାନଙ୍କୁ ସାନ ବଡ କ୍ରମେ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି, କିମ୍ବା ବୃଭିଗତ ବିଭାଜନ 


-୧୨୫- 
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ଜାତି ପ୍ରଥାକୁ ସମ୍ଭବ କରାଇନାହିଁ । କାରଣ ତାହେଲେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଏକ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାବେ ରହିଥାନ୍ତା । ସେହିପରି ସମାଜର ସ୍ଵକୀୟ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହା ସ୍ଵତଃସତୂର୍ଭ ଭାବେ ବିବର୍ରିତ ହୋଇନାହିଁ । ଯଦି ଏହା ଏକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ଭାବେ ଉଉ୍ବ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ଏହା ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଅନ୍ତା । କିନ୍ଧୁ ଏହା କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି ଅଥଚ 
ଅନ୍ୟ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଜନଗଣଙ୍କର ଜାତିଗତ ବର୍ଗୀକରଣ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଉପ୍ପରି ସଂପର୍କରେ ଡଃ. ବି. ଆର.ଆମ୍ଭେଦକର ଯେଉଁ ସିବ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା କରି ସେହି ପ୍ରକଳର ମାନଦଣ୍ଡରେ ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର କେତେକ 
ପରମ୍ପରାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଯଥେଷ୍ଠ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜଣାପଡେ । ତାଙ୍କ 
ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀ ଥାଏ ଓ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମଧ୍ଯ | ସେହିପରି 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀ, ପ୍ରତିରକ୍ଷା ଶ୍ରେଣୀ, ବ୍ୟବସାୟୀ ଶ୍ରେଣୀ, କାରିଗର 
ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଦାସ ଶ୍ରେଣୀ ସବୁଠାରୁ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଶ୍ରେଣୀ । ତେବେ ସେହି ଯୁଗରେ ଶ୍ରେଣୀ 
ଗୁଡିକ ଭିତରେ ନମନୀୟତା ଥୁଲା, ଅର୍ଥାତ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ 
କରିବା ପରେ ନିଜର ଶ୍ରେଣୀକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିପାରୁଥିଲା | ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବସାୟୀ ପରିବାରରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି କାରିଗର ହୋଇ ପାରୁଥିଲା ବା କାରିଗର ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିରକ୍ଷା ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରୁଥୁଲା | 
ତେବେ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ମତରେ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ କୌଣସି 
ସମୟରେ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀମାନଙ୍କ ସହ ସଂପର୍କ ଛିନ୍ନ କରି ନିଜ ଭିତରେ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରଚଳନ କଲେ ଓ ଏକ ରୁଦ୍ଧ ଶ୍ରେଣୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ | ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଯେହେତୁ ସମାଜର ଏକ ସମ୍ଭାନ୍ତ ଓ ସମ୍ମାନାସ୍ପଦ ଶ୍ରେଣୀ ଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁକରଣ 
କରିବା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଥଲା । ଯେହେତୁ ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର ଶୀର୍ଷରେ 
ଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଏକ ରୁଦ୍ଧ ସଗୋତ୍ରୀୟ ଜାତିରେ ପରିଣତ ହେଲେ-ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ ବିବାହ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ସୀମିତ ରଖୁଲେ ଓ ଏପରିକି ନିକର ସାମାଜିକ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ଅସ୍ମିତାକୁ ଜାହିର କରିବାକୁ ଉପନୟନ କଲେ କାଳକ୍ରମେ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀ 
ଗୁଡିକ ଉପରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡିଲା । ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ ଜନିତ ରୁଦ୍ଧ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
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କାଳକ୍ରମେ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀ ଗୁଡିକ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଲା ଓ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀ ନିଜ ନିଜର 
ବୃଭି ଅନୁଯାୟୀ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । କର୍ମଜନିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ଶ୍ରେଣୀଗୁଡିକ ବଡ ସାନ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହେଲେ । ବିଶେଷ କରି ବ୍ୟବସାୟୀ 
ଶ୍ରେଣୀ ଓ କାରିଗର ଶ୍ରେଣୀ ଅସଂଖ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହୋଇ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅନୁକରଣ କରିବା ଫଳରେ ରୁଦ୍ଧ ଜାତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଗଲେ । ଗୋଟିଏ 
ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ପରମ୍ପରାକୁ ଅନୁକରଣ କରିବାର ଯେଉଁ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ପରିବେଶ ସମାଜରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା କାଳକ୍ରମେ ତାହା ଏକ ଯାନ୍ତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ ହୋଇ ସମାଜରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଲା । କେତେକ ଶ୍ରେଣୀ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରୁଦ୍ଧ ହୋଇ 
ସେମାନେ ନିଜ ଭିତରେ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେଲେ ଓ ଯାନ୍ତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ । 


ମୋଟ ଉପରେ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହଦ୍ଵାରା ସମାଜର ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶ୍ରେଣୀ ରୁଦ୍ଧ 
ଜାତିରେ ପରିଣତ ହେବାପରେ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ଶ୍ରେଣୀଗୁଡିକ ମନସ୍ତାରିକ ଓ ଯାନ୍ତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯଦେଇ ରୁଦ୍ଧ ହେଲେ । ଏହାକୁ ଜାତି ଗୁଡିକର ଉପ୍ପଭି ଓ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଆଧାର 
ଭାବରେ ନେଲେ ସମାଜର କେତେକ ପ୍ରଚଳିତ ପରମ୍ପରାକୁ ବୁଝାଇବା ସହଜସାଧ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ । ସତାପ୍ରଥା, ବିଧବା ବିବାହ ନିଷେଧ ତଥା ବାଲ୍ୟବିବାହ ଜନିତ ପ୍ରଥାଗୁଡିକ 
କାହିଁକି ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜରେ ତଥା ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବହୁଦିନ ଧରି ରହି ଆସିଥୁଲା 
ତାହାକୁ ଆମ୍ଭେଦକର ସଗୋତ୍ରୀୟ ରୁଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରକଛ ଜରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । 
ଯେହେତୁ ଏକ ସଗୋତ୍ରୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ସମସ୍ତ ବିବାହକୁ ନିଜ ଭିତରେ 
ସୀମିତ ରଖୁଲେ, ତେଣୁ ସମାଜରେ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଜନଗଣଙ୍କୁ କେତେକ କଠୋର ଶ୍ଧଙ୍ଗଳା 
ଭିତରେ ରଖୁବାକୁ ବାଧ୍ୟ କଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ଆବଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକମାନେ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ବାହାରେ ବିବାହରୁ ନିବୃତ ରହିଲେ । ତେଣୁ ଯେଉଁ ସମସ୍ୟା ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଆସିଲା 
ତାହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ବିଧବା ବିବାହ ନିଷେଧ ଓ ସତୀ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ କରାଗଲା । 
ବିବାହ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କର ହାର ପ୍ରାୟତଃ ସମାନ ରହୁଥିବା 
ହେତୁ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହକୁ ସୁଦୃଢ କରିବା ପରିପେକ୍ଷୀରେ ନାରୀ ପୁରୁଷର 
ହାରକୁ ସମାନ ରଖୁବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଏସବୁ ପ୍ରଥାକୁ ପ୍ରଚଳନ କରିଥୁଲେ ! ନିଜ ଜାତିର 
ସଗୋତ୍ରୀୟ ଚରିତ୍ରକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜାତିଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଭିତରେ ବିଧବା ଓ 
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ବିପନ୍ନୀକ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହିସବୁ ଅମାନବିକ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥୁଲା । ଜଣେ 
ବିଧବା ମହିଳା ଜାତିରେ ବା ଜାତି ବାହାରେ ବିହାହ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାରୁ ସଗୋତ୍ରୀୟ 
ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ବିପଦ ଆସୁଥଲା ! ସୁତରାଂ ସତୀପ୍ରଥା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ବା ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ 
ବୈଧବ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଅନୁଶାସନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିଲା । 
ସେହିପରି ବିପନ୍ନୀକ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ -ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେତୁ- 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସନ୍ଧ୍ୟାସ ନେବାକୁ ବା ବାଲ୍ୟବିବାହ କରିବାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଥୁଲା । 


ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥବା ବ୍ରାହମଣମାନଙ୍କର ଏହି ପରଂପରା ଅବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଶ୍ରେଣୀଗୁଡିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କଲା । ସୁତରାଂ କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ପରମ୍ପରାକୁ ଅନୁଧାବନ 
କରିବାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଜାତି ଗୁଡିକର ବିକାଶ ହେଲା ଓ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ । ବିଭିନ୍ନ ପରମ୍ପରା ଗୁଡିକର 
ପାଳନକୁ ଆଧାର କରି ଜାତି ଜାତି ଭିତରେ ସତ୍ଦନ୍ଧ ଓ ଦୂରତା ରହିଲା | ଯେଉଁ ଜାତିମାନେ 
ବ୍ରାହଣ ମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ନିକଟତର ହେଲେ । 
ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନଙ୍କ ସହିତ ଅଧ୍ବକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରଖୁଲେ ସେମାନେ କେବଳ ସଗୋତ୍ରୀୟ 
ବିବାହ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିଲେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ କାଳକ୍ରମେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉଚ୍ଚ 
ଶ୍ରେଣୀର ପରମ୍ପରା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ସଂକ୍ରମିତ ହୋଇ ଆସିଛି ଓ ଭାରତର ଜନସମୁହ 
ରୁଦ୍ଧ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । କେତେକ ଜାତି ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଆବଦ୍ଧ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟମାନେ ଯାନ୍ତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । 


ସମ୍ପନ୍ନ ଜାତିଗୁଡିକ ସଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହକୁ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଜ୍ଞା ଭାବରେ ପାଳନ 
କରିବାରୁ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା ଶାସ୍ତସମ୍ମତ ବୋଲି କେତେ କେତେ ଧର୍ମଶାସ୍ତର ରଚନା ହେଲା | 
ଜାତିର ଶୁଦ୍ଧତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ନାନା କାଳ୍ନିକ ବିଧାନ, ନୀତି, ନିୟମ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଲା । ଏହାର ଉଲ୍ଲଘଂନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ନେଇ କଠୋର ଦଣ୍ଡ ବିଧାନର ସୂତ୍ର ବାହାର 
କରାଗଲା | ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଜାତିଗତ ମାନସିକତା ଏତେ ତ୍ରୀବ ହୋଇ ଉଠିଲା ଯେ ଯଦି 
କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜାତିର ନିୟମକୁ ଲଘଂନ କଲା ସେ ଜାତିଦ୍ଵାରା 
ବହିଶ୍ୃତ ହେଲା । ବହିଷ୍ଧତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜାତିରେ ସଂପୂକ୍ତ ହୋଇ ରହିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ପ୍ରାୟତଃ ନଥୁଲା, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ଏକ ରୁଦ୍ଧ ଓ ଅନମନୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
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ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଥୁଲା | ଜାତିମାନଙ୍କର ଅବରୁଦ୍ଧ ସ୍ଵଭାବ ଓ ପ୍ରଭାବ ଫଳରେ ଜାତିଦ୍ଵାରା 
କୌଣସି ବହିଷ୍ଧତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ଦୁର୍ବିସହ ହୋଇ ଯାଉଥଲା । କାରଣ ନିଜର ସମସ୍ତ 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ବିଚୟତ ହୋଇ ରହିବା ଯେ କୌଣସି ଶର୍ରିଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏକ 
ମରଣାନ୍ତକ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରୁଥଲା । ଏହିପରି ଜାତିପ୍ରଥା ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ 
ସୁଦୃଢ ହୋଇଗଲା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ସାମାଜିକ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତା'ର ଜାତିର 
ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସାର୍ବଭୌମ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ବିଶେଷକରି 
କର୍ମଜନିତ ବୃତ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଫଳରେ ଜାତିଗୁଡିକ 
ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭାବରେ ଶ୍ରେଣୀ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଜାତି 
ଜାତି ଭିତରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ଚନ୍ଧକୁ ଅତି ସୀମିତ କରାଯାଇଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ଏକ 
ସାର୍ବଭୌମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଜନଗଣଙ୍କ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ଜାତିଗତ ପଞ୍ଚାୟତ ନିଜ ଜାତିର ବିବାହ, ବୃରି, ସାମାଜିକ 
ସଂପର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଏହାର କର୍ଚ୍ଚତ୍‌ ସ୍ଥାପନ କରିଛି । ବିଶେଷକରି ସମାଜର 
ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀ ଗୁଡିକ ନିଜ ଜାତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଶାସନକୁ କଡାକଡି ଭାବରେ 
ଜାହିଁର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସେମାନେ ସମାଜର ନିମ୍ବ ଶ୍ରେଣୀର 
ଜାତିମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହ ସେମାନଙ୍କ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରକୁ 
ଭୂଲୁଣ୍ଠିତ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 


ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜରେ ଜାତିମାନଙ୍କର ସ୍ପିତି କାଳକ୍ରମେ ସାନବଡ କ୍ରମରେ ବର୍ଗୀକୃତ 
ହେଲା । ଏକ ବର୍ଗୀକୃତ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଅସମତା ହିଁ ଏହି ବ୍ଯବସ୍କାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହେଲା । 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରର ବୈଷମ୍ୟକୁ ଯଥାର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ ଜାତିପ୍ରଥାର ଉଚ୍ଚ ସୋପାନରେ ଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକୁ ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ କରାଗଲା । ସମାଜରେ ଥବା ଲିଙ୍ଗଭେଦ, 
ରଙ୍ଗଭେଦ ଜନିତ ପ୍ରାକୃତିକ ବୈଷମ୍ୟ ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଜାତିଭେଦକୁ ଏକ ଦିବ୍ୟବିଧାନ ଭାବେ 
ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା । ଏପରିକି ଏହି ଭେଦ ଜନିତ ବୈଷମ୍ୟକୁ ତାର୍ତିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ 
ସପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହେଲା । ପୂର୍ବଜନ୍ସ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଓ କର୍ମ ଫଳର ତାବ୍ତିକ 
ବାଖ୍ୟା ଜରିଆରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଚ୍ତିର ସାମାଜିକ ସ୍ମିତି ତାର ପୂର୍ବକନ୍ଧର ସଞ୍ଚତ କର୍ମର 
ପରିଣାମ ବୋଲି ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ କୁହାଗଲା । ଏକ ବୈଷମ୍ୟ ଜନିତ ସାମାଜିକ 
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ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ପାଇଁ ଓ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବାଦ ବା 
ବିପ୍ଲବକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ପ୍ରଥାର ଶାସ୍ତୀୟ ସ୍ବୀକୃତି ନେଇ ଜନମାନସରେ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରାଗଲା । ସେହି ସ୍ପିତିରେ ଭାଗ୍ୟବାଦ, ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଠବାଦ, ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦ 
ପରି କେତେ କେତେ ତାବ୍ତିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇ ଏହାକୁ ଅଲଘଂ୍ୟ କରାଗଲା । 


ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶୂଦ୍ର ଓ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଶହ ଶହ ଜାତିରେ 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଜାତିଗତ ବିଦ୍ଵେଷ ଭାବନା ପୋଷଣ କଲେ । ସେମାନେ 
ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶତାଧ୍ବକ ଜାତିରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ 
ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା, ଶିକ୍ଷା ଓ ଆର୍ଥକ ସଂପନ୍ନତାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିବା ସହ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା ଜନିତ ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲେ । ସମାଜରେ ସମସ୍ତ ଶରୀରଶ୍ରମ 
ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଏପରିକି କାରିଗରୀ କୌଶଳକୁ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଗଲା କାରଣ 
ସେସବୁ ଶୂଦ୍ର ମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ରହିଲା | ଶରୀରଶ୍ରମ ଓ ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଜାତିବାଦୀ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନ୍ୟୁନ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଓ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଏଥୁପାଇଁ ବିମୁଖତା ପ୍ରକାଶ କଲେ । ସମାଜରୁ ସମସ୍ତ ସାମୁହିକ ଚେତନା ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ବିଲୁପ୍ତ ହେଲା ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଜାତିଭିରିକ ହୋଇଗଲା । ଗୋଟିଏ ପ୍ରାଚୀନ 
ଦେଶର ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏପରି କଳୁଷିତ ହେଲା ଯେ କୌଣସି 
ସାମୁହିକ ଚେତନା ଓ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାୟତଃ ଲୋପ ପାଇଗଲା । ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର 
ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତା ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ଯତା ଉନ୍ନତ ବା ସମକକ୍ଷ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
କାଳକ୍ରମେ ଜନଜୀବନରୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ବିକାଶ ଅବଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଯେଉଁ 
ସମୟରେ ଜାତିବାଦ ଜନିତ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତାରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲା ସେହି ସମୟରେ 
ହୁଏତ କିଛି ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଜାତି ଓ ଧର୍ମୀୟ ପ୍ରଭାବର ପ୍ରସାରଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଧୀନ 
ଚିନ୍ତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଅବଦମିତ ହୋଇ ରହିଲା | 


ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ, ଶିଛ ବିପୁବ, ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଜନିତ ପରିବର୍ଭନ, 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା ଆଧୁନିକ ବିଶ୍ଵ ଗଠନରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଅବଦାନ ଦେଇଛି 
ତାହା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରୁ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା, ଅଥଚ ଆମ ଦେଶ ପରି ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତା 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ପଛରେ ପଡିରହିଲା । ବହୁ ସମୟରେ ଆମର ଅନଗ୍ରସରତା ତଥା 
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ଅଗଣିତ ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନମାନ ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିବା ପରିପେକ୍ଷୀରେ ଆମର ରାଜନୈତିକ 
ପରାଧୀନତାକୁ ଦାୟୀ କରାଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିଦେଶୀ ଆକ୍ରମଣ ବା ଭୂଖଣ୍ଡ ଭୂଖଣ୍ଡ ମଧ୍ୟରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ଆମ ଦେଶକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିବାର ପ୍ରମୁଖ କାରଣ ନୂହେଁ । କାରଣ ଏହି ପ୍ରକାରର 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ପିତି ପ୍ରାୟତଃ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ଥିଲା। ପରନ୍ତୁ ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ତଜନିତ ମାନସିକତା 
ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଅନେକାଂଶରେ ଦୂର୍ବଳ ହେବା ଓ ଦୁର୍ବଳ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ଯୋଗୁଁ ରାଜନୈତିକ 
ପରଧୀନତା ଆସିବା ଅଧୂକ ବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । 


ସମାଜ କିପରି ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା ଭିତରେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି କଳୁଷିତ 
ହୋଇରହିଛି ତାହାର ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହରଣ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ରହିଛି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଏକ ଏ୍ୟତିହାସିକ ଘଟଣାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସର ଜନ୍ମ ସହିତ “ସାମାଜିକ ସମ୍ମିଳନୀ” ନାମରେ ଏକ ସଂସ୍କାରମୂଳକ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । କିନ୍ତୁ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ରାଜନୈତିକ ଲୋକଙ୍କର ଅସହଯୋଗ ଓ ବିରୋଧ 
ଭିତରେ ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିଲା ନାହିଁ । ଏପରିକି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଲୋଡନ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଓ ତାହା ଯେପରି ଜନ 
ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିଥଲା ସେହି ତୁଳନାରେ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଜନିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆଦୌ 
ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରୁନଥୁଲା । ତେବେ କେତେ ଗୁଡିଏ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଯଥା ନାରୀ ଶିକ୍ଷା, 
ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଚଳନ, ବାଲ୍ୟବିବାହ ନିଷେଧ ରତ୍ୟାଦି ନେଇ ସମାଜରେ କିଛି କିଛି 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇଛି । ପରିବର୍ଭିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ସବୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ରୁଢିବାଦୀ ଭାବନାକୁ ବଦଳାଇବାରେ ନିଶ୍ଚୟ ଯଥେଷ୍ଟ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ହେଲେ ଜାତିପ୍ରଥା ବିଲୋପ ଜନିତ ଏକ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ କେବେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ ଆଲୋଡନ ଓ ଏପରିକି ସମାଜବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଇତ୍ୟାଦି 
ମଧ୍ଯ ଜାତିବିହୀନ ସମାଜ ପାଇଁ କୌଣସି ଜାତୀୟ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ 
ବହୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଜାତିପ୍ରଥା 
ଯେ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ ଏହିପରି ଏକ ସହଜ ମତ ପୋଷଣ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ 
ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତବର୍ଷରେ ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ବୃଧି ପାଇଛି । 
ସହରୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଏବଂ ପରିବର୍ଭିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ 
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କ୍ଷେତ୍ରରେ ନମନୀୟ ବାତାବରଣ ଆସିଛି । ଏସବୂ ଜାତିଆଣ ମାନସିକତାର ହ୍ରାସ ଦିଗରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ନେଇ କିଛିଟା ସଚେତନତା 
ସମାଜରେ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାନା ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । ଏହାଛଡା ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାର ମଧ୍ୟ ବିକାଶ ହୋଇଛି ¦! ଏସବୁର 
ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବଦ୍ଵାରୀ ଜାତିଆଣ ଅନମନୀୟ କଠୋରତା କେତେକାଂଶରେ ଦୂର୍ବଳ ହୋଇଛି । 


ଜାତିପ୍ରଥା ଏକ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସମସ୍ୟା ବହୁ ଆନୂଷଙ୍ଗକ 
ସମସ୍ୟା ସହ ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ମନେ ହୁଏ | ଜାତିଗତ ସମସ୍ୟଟି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସହ 
ଅନେକାଂଶରେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଓ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ଏହାକୁ ସମାଜରେ ପୁଷ୍ଟ 
କରିଆସିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ଭାରତବର୍ଷରେ ହିନ୍ଦୁତ୍ଵବାଦ ନାମରେ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଆବେଗ 
ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଉଛି ତାହା ପୁନଶ୍ଚ ଜାତିବାଦକୁ ପୁଷ୍ଟକରୁ ନାହିଁ ତ ? ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମୀୟଚେତନା 
ସହ ବିଶ୍ଵାସ, ଦିବ୍ୟଭାବନା, ଶାଶ୍ଵତ ନିୟମ, ପବିତ୍ର ପରମ୍ପରା ଇତ୍ଯାଦି ଆବେଗ ରହି 
ଆସିଛି । ଦେଉଳ, ମନ୍ଦିର, ପୂଜା, ପୂଜକ, ମନ୍ତ, ପବିତ୍ର ସ୍କାନ, ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ଏସବୁ 
ଭାବାବେଗ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ହୋଇ ରହିଛି । ତେବେ ସବୁ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ହେଲେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଯେଉଁ 
ପରମ୍ପରାଟି ରହିଛି ତାହା ଅଧ୍ଵକ କଳଙ୍କିତ ମନେହୁଏ । କାରଣ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଏପରି ବର୍ଗୀକୃତ ବୈଷମ୍ୟ ଭିତରେ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚିତ କରିବା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଛଡା 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ନାହିଁ। ଅଧୂକନ୍ଧୁ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, ବ୍ରାହୁଣ୍ୟବାଦୀ ଉପନୟନ ରତ୍ୟାଦି ଜାତିପ୍ରଥାର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାର୍ବିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଭିଭି ମଧ୍ୟ ଯୋଗାଇଛି । ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷ ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ବା ଧର୍ମୀୟ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାକୁ ପରିହାର କରୁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ କରିବା ଏକ ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ୟ କହିବାକୁ ହେବ | କାରଣ ଦେଶରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ରହିଲେ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସଂହତି ଆସିପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଏକ ସମନ୍ବିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଚେତନାର ବିକାଶ ହେବ ନାହିଁ । 


ରାଜନୈତିକ ଦୂୃଶ୍ୟପଟରେ ଆମ ଦେଶର ନିର୍ବାଚନ ରାଜନୀତି କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଜାତିଆଣ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ। ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା 
ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷର ବଳୟ ଭିତରେ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ନିର୍ବାଚନରେ ଜୟଯୁକ୍ତ 
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ହେବା ସହଜସାଧ୍ଯ ହେବାରୁ ତାହାକୁ ବେଳକେ ଆଧାର କରିବା ରାଜନୈତିକ କପଟତାର 
ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ପ୍ରଗତିଶୀଳ ରାଜନୀତି ଅପେକ୍ଷା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଓ ଜାତିଆଣ ରାଜନୀତି 
ଅଧ୍ବକ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିବା ଆମ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ମାନ ସଂପର୍କରେ ଇଟ୍ଟିତ ଦେଇଥାଏ । 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ନହେଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଭିତ୍ତି ସୁଦୃଢ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତରରେ ଗୁଣାମବକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଟେ । 


ଏହି ପ୍ରୟାସ ପରିପେକ୍ଷୀରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ପ୍ରସ୍ତାବନାକୁ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇପାରେ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏକ ସଂସ୍କାର ଚେତନା କିପରି ଜନମାନସରେ 
ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିବ ସେ ପାଇଁ ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ବିଶେଷକରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ ଯେ ଏକ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ଯେ କୌଣସି ଜାତିଗତ, 
ଧର୍ମଗତ ବିଭେଦତା ଯେ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ପରିପନ୍ଛୀ ଏହାକୁ ଜନମାନସରେ ବ୍ୟାପକ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ଦରକାର । ବିଶେଷତଃ ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗଣମାଦଧ୍ଯମ ଏହି 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇପାରିବ ତାହା ମନେହୁଏ । ଜାତି 
ଧର୍ମର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଶୁଦ୍ଧ ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତିକୁ ଏକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭାବେ ପ୍ରସାର କରିବା ସଭ୍ୟ 
ଜୀବନଧାରାର ପରିଚାୟକ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ ପାଇଁ ଜାତିମାନଙ୍କର 
ସଂହତିର କଥା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜାତିବିହୀନ ଓ ବିଦ୍ଵେଷ ରହିତ ଏକ 
ସାମାଜିକ ଚେତନାର ବିକାଶ ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଓ ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ଆଧାରରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଆସିଲେ ସମାଜର 
ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ । 


ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଟାରକୁ ତୃରାନ୍ଵିତ କରି ଜାତିଗତ ମାନସିକତାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଆନ୍ତର୍ନାତି ବା ଜାତିବିହୀନ ବିବାହ ନେଇ ଏକ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏବେ ବି ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଅଧୂକାଂଶ ବିବାହ ଜାତିଗତ 
ବିଧାନ ଭିତରେ ସଂପନ୍ନ ହେଉଛି ଓ ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଛି । 
ଏପରିକି ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ଏକ ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି କହୁଥିବା ଯୁବକମାନେ ମଧ୍ଯ ପାରିବାରିକ 
ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ବିଦ୍ଵେଷ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଏଡାଇବା ପାଇଁ ଜାତିଗତ ବିବାହକୁ 
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ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ୍‌ ଜାତିଆଣ ଭାବନାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ତେଣୁ ଜାତିବିହଦୀନ ବିବାହକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେବାକୁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଉଦ୍ୟମର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ଜାତିବିହୀନ ବିବାହ ଏବେ ବି ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର 
ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି ଓ ବେଳେବେଳେ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଘର୍ଷର ରୂପ ନେଇ ପାରୁଛି । ସୁତରାଂ 
ଜାତିହୀନ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଜନଗଣଙ୍କ ଶିକ୍ଷିତ କରାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜାତି ଚିହ୍ନିତ ସା୍ଗଆ ମାନଙ୍କୁ ନାମରୁ ବାଦ୍‌ ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଜନଗଣଙ୍କୁ 
ସଚେତନ କରାଇବା ଦରକାର । ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା କିପରି ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବକୁ 
ଜନ୍ମ ଦେଇଥାଏ ଓ ଏହା କିପରି ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ପରିପନ୍ଛୀ ତାହା ଆମର ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ 
ପିଲାମାନଙ୍କ ଶିଖାଇବା ଆବଶ୍ଯକ । ଆମ ଦେଶର ସାମାଜିକ ଇତିହାସ ବିଷୟରେ ଯୁବ 
ମାନସକୁ ଅଜ୍ଞ ରଖମବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଆମ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତିର ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଦିଗ 
ବିଷୟରେ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ସେମାନେ ଏକ ମହତ୍ତର ସାମାଜିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ରହିବେ | 


ଜାତିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦୀ ମାନସିକତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ତାହା 
ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ରହିଛି । ଏସବୁ ଭାବନା ଏକ ତାର୍ବିକ ଆଧାର ଉପରେ 
ଗଢି ଉଠିଛି । ସେହି ଆଧାର ହେଉଛି କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ଓ ପରିଣାମତଃ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ନିକୃଷ୍ଟତାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ବର୍ଗୀକୃତ ଅସମତାକୁ ବଳବତ୍ତର 
କରିବା | ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବକୁ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତର ମଧ୍ୟ ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । କିନ୍ଧୁ ଏହି ସବୁ ଭାବନା ଓ ତର୍ତ୍‌ କିପରି ଭ୍ରମାମ୍ମକ 
ଓ ନୀତିରହିତ ତାହା ନେଇ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ | ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୁଦ୍ଧିଗତ, ଦକ୍ଷତାଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ, କିନୁ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏପରି 
ନୁହେଁ ଯେ ଏହା ପୁରୁଷାନୂକ୍ରମିକ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିବ । ବରଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଯୋଗ୍ୟତା ବା ଅଯୋଗ୍ୟତା ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି ସବୁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଖାଇବାର, ପିନ୍ଧିବାର, ଚିକିତ୍ସାର, ଶିକ୍ଷାର ସୁଯୋଗ ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଭାବେ ପରିଗଣିତ ହେବାର ଅବକାଶ ପାଇବା ଏକ ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ବସ୍ତୁତଃ ଏଥୁପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସମତା ଭିତ୍ତିକ 
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ଚେତନାର ବିକାଶ ହେବା ଦରକାର । ଭାରତୀୟ ମାନସରେ ଏହି ସମତା-ଭିଭିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଯେଉଁ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆମର ଇପସିତ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ତାହାର 
ମୌଳିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷକୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାର କରାଯିବା ବିଧେୟ । ସମତା, 
ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଯେ ଏକ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ଜାତିବାଦ ଅସଭ୍ଯତାର ପ୍ରତୀକ 
ଏହା ଜନଗଣକୁ ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଛାରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବା ଦରକାର । 


ପୁନଶ୍ଚ ଜାତିଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନେ ହରିଜନ, ବହୁଜନ, ଦଳିତ, ଆଦିବାସୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ ସମାଜରେ ପରିଚିତ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ଜାତିପ୍ରଥା ଉତ୍କଟ ହୋଇ 
ରହିବା ସେମାନଙ୍କର ଅଶିକ୍ଷା ଓ ଅସଚେତନତାର ଯେ ପରିଣାମ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଜାତିପ୍ରଥାଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ଓ ଗୋଲାମ ହୋଇଥିବା ଜନଗଣ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ରହିବା ପରିତାପର ବିଷୟ । ତେବେ ପ୍ରାଥମିକତା ସ୍ଵରୂପ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥୁବା ଉପଜାତି ପ୍ରଥାକୁ ବିଲୋପ କରି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ସମନ୍ଵୟ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସେହିପରି କାରିଗର, କୃଷକ 
ଓ ବିଭିନ୍ନ ଶୂଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟ ଶତଧା ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ଦଳିତ ଓ ଶୂଦ୍ର 
ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠତାକୁ ନେଇ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ବିଦ୍ବେଷ ରହିଆସିଛି । ଜାତିପ୍ରଥାରେ 
ଶିକାର ହୋଇଥବା ଜନଗଣଙ୍କର ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ କିପରି ଆସିପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ 
ସୁଚିନ୍ତିତ ପଦକ୍ଷେପ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅନେକ ସମୟରେ ଦଳିତ ଜନଗଣ 
ସେମାନଙ୍କର ଅସମ୍ମାନିତ ସ୍ଥିତିକୁ ସେମାନେ ଯେପରି ଭାଗ୍ୟ, କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି କହିଥାନ୍ତି 
ତାହା ସେମାନଙ୍କ ମାନସିକ ଜଡତାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ଏହା ଯେ ଏକ ସାମାଜିକ 
ସମସ୍ୟା ଏହା ନେଇ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ କରାଯାଉଥିବା 
ଶୋଷଣରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିବା ସହଜ ହେବ । ଆମ୍ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାର ନେଇ ସଚେତନ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାମାଜିକ ନ୍ୟୁନତା ଭିତରେ ଶୋଷଣ କରିବା ସମ୍ଭବପର ହେବ ନାହିଁ । 


ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ନେଇ ଯେତେ ସବୂ ଆନ୍ଦୋଳନମାନ ସମାଜରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକୃଛି 
ସେସବୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ଜାତିବିହୀନ ସମାଜ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା 
ଦରକାର | ସାମାଜିକ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଏପରି ଏକ ବୌବିକ 
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ବାତାବରଣର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇବ ଯଦ୍ବାରା ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷିତ 
ହୋଇ ପାରିବ । ଦେଶର ପ୍ରଶାସନ ଓ ଆଇନ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ କ୍ଷୁର୍ଵ କରୁଥୁବା 
ଜାତିବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଶୃଙ୍ଖଳାଗତ କାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଦଳିତ ଏବଂ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଲୋକମାନେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅସମ୍ଭାନିତ ହେଉଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ବକାର ସାବସ୍ତ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ତାହା ଦେଶର 
ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କୁ ସଚେତନ କରାଇବା ଦରକାର । 
ରାଜ୍ୟର ଆଇନ ଓ ପ୍ରଶାସନ ନାଗରିକ ଅଧ୍ବକାର ସୁରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂପୂର୍ଣ ଉତ୍ତରଦାୟୀ 
ରହିବା ବିଧେୟ । ସମାଜର ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, ଜନଜାତି ଓ ଦଳିତ ଜନଗଣଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅସହାୟତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଶୋଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆଇନ ଓ ପ୍ରଶାସନ ଯଦି ସଚେତନ ରହିପାରିବ ତେବେ ସମାଜରୁ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟର 
ବାତାବରଣରେ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷୀପ୍ରତର ହୋଇପାରିବ । 


ଧର୍ମୀୟ ଉପାସନା, କର୍ମକାଣ୍ଡ ପୂଜା ଇତ୍ଯାଦି ସର୍ବଦା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯୟବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଦେଇଆସିଛି। ବ୍ରାହୁଣ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ କିଛି ଆଚାର 
ସଂହିତା ନାହିଁ ବରଂ ଜନ୍ମଗତ ପରିଚୟ ହିଁ ପୂଜା ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକାର 
.ହୋଇରହିଛି । ତେବେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମୀୟ ସଂସ୍କାର ଓ ପୁରୋହିତ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ନିଵ୍ଧିଷ୍ଟ ଯୋଗ୍ୟତାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ପଡୁଛି, ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ସେହି ପ୍ରଥାର 
ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ ବହୁ ଦିନରୁ ଆଲୋଡନ ଆସିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କିଛି 
ସଂସ୍କାର ଆସିପାରି ନାହିଁ । ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବୃଭି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିପାଇଁ ଜାତି ନିର୍ବିଶେଷରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଧର୍ମୀୟ ସଂସ୍କାର, 
ଉପାସନା, ପୂଜା ପାର୍ବଣ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତିର ଲୋକ ପରିବର୍ରେ ଦକ୍ଷତାଭିଭିକ ଓ 
ନୀତିବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଜରିଆରେ ଏହା ସମାହିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ତାହେଲେ ଜାତିବାଦର 
ମୁଳଦୁଆ ଦୋହଲି ଯାଇପାରିବ ଓ ସମତା ଆଧାରିତ ଏକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜାଗରଣ ଆସିବା ସମ୍ଭବ ହେବ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଜନିତ ସାମାଜିକ ଭେଦଭାବ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ, 
ପରମ୍ପରା ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତର ଦେଇ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ୍କୁ ଆଛାଦିତ କରିରଖୁଛି ସେଥୁରେ 
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ପରିବର୍ଭନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଜାତିପ୍ରଥା ଯେହେତୁ ସାମାଜିକ ସମତା ଓ ନ୍ୟାୟର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଏହା ଯେ ଏକ ଆଦର୍ଶହୀନ ଓ ନୀତିହୀନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏହି ଭାବନା ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ପ୍ରସାର କରିବା ଦରକାର | ଜନଗଣ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଏହି କୂସ୍ବିତ ପ୍ରଥାକୁ 
ଧରି ରଖୁଛନ୍ତି ଓ ଏହାକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ ଏକ ଧର୍ମାୟ ଅନୁଜ୍ଞା ଭାବେ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି 
ସେହି ଭାବନାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ଏହାର ମନ୍ଦ ଓ ଅନୈତିକ ଦିଗ ନେଇ ଜନଗଣଙ୍କ 
ଶିକ୍ଷିତ କରାଇବାର ଅଛି । ଏହା ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଯେପରି ଧର୍ମୀୟ ଆବେଗ 
ସହ ଜଡିତ ହୋଇ ରହିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ବିଲୋପ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ପଦକ୍ଷେପ 
ନେବାର ରହିଛି । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା କିପରି ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନର କଳଙ୍କ ଓ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର 
ସବୁଠାରୁ ମନ୍ଦ ଦିଗ ତାହା ଜନଗଣଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ଏବେ ବି ଗାଁ 
ଗହଳରେ ରହୁଥିବା ଜନଗଣ ଯେଉଁ ଜଡତା ଭିତରେ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ଜାବୁଡି ଧରି ରହିଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାମାନ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷା ଗଣମାଧ୍ୟମ ଆଦି ଯେପରି ବ୍ୟାପକ ହେବାରେ 
ଲାଟିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ ହେଲେ 
ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରୁ ଏହି କଳଙ୍କିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିଲୋପ ଯେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


$. ®. ° 
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ଗୀତାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ କୃଷଙ୍କ ଯୁକ୍ତି : 
ଏକ ଅନୁଶୀଳନ 


ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଧାମ୍ପିକ ମାନସକୁ ଭଗବଦ୍ଗୀତା ( ସଂକ୍ଷେପରେ ଗୀତା ଲେଖାଯିବ) 
ବହୁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏହା ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଗ୍ରନ୍ଛ ଯାହା ଉପରେ 
ରାଶି ରାଶି ସମୀକ୍ଷା ଲେଖାଯାଇଛି । ବିଶ୍ଵ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ସାହିତ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ 
ପ୍ରମୁଖ କୃତି ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ! ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌, ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ପରି ମହାନ 
ଦାର୍ଶନିକ କୃତିମାନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେସବୁ ଅପେକ୍ଷା ଗୀତା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, 
ଜନପ୍ରିୟ ଓ ସୁଖପାଠ୍ୟ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତା ମାନସକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି । ଇସଲାମ ଧର୍ମରେ କୋରାନ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମରେ ବାଇବେଲ 
ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସେହି ସ୍ଥାନ ଗୀତା ନେଇଛି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଭାରତବର୍ଷର ବହୁ ବିଦ୍ଵାନ ଗୀତାର ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ବହୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ପଣ୍ତିତ ମଧ୍ଯ ଗୀତା ଉପରେ ନାନା ସମାକ୍ଷା ମୂଳକ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୀତା 
ଉପରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମୂଳକ ପୁସ୍ତକ ରହିଛି । ଗୀତାର କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ 
ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚମାନର ସମୀକ୍ଷା ଲେଖାଯାଇଛି । ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ କୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଦେଇ 
ଅର୍ୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଛନ୍ତି ସେହି ଯୁକ୍ତିର ଅନୁଶୀଳନ କରାଯିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ରଖାଯାଇଛି । 


ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ିି ଯେ କୌଣସି ବୌବ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ବା ସମୀକ୍ଷାର 
ଆଧାର ହେବା ଦରକାର । କୌଣସି ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ମାନସିକତାଦ୍ଵାରୀ ପରିଚାଳିତ ନ ହୋଇ 
ଗୋଟିଏ ଭାବନା କେତେ ଦୂର ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ତାହା ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବାକୁ ହେଲେ 


-୧୩୮- 
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ପ୍ରଥମତଃ ମୁକ୍ତ ମନର ଗୁରୁତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ | ସେହିପରି ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଫଳରେ ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ବିଷୟରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟତା ଆସିଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ଧାର୍ମିକ ଆବେଗ ଓ ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଲେ ଗୋଟିଏ 
ଭାବନାର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାଏ । କୌଣସି ଭାବନାକୁ ଶେଷ ବାଣୀ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ଏହାକୁ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ, ଶାଶ୍ୃତ ବା ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଧାର୍ମିକ 
ଆବେଗ ଆଣିବା ବୌଦ୍ଧିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ ଏକ ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ 
ମୁଲ୍ୟାୟନଦ୍ଵାରା ଏକ ବିଚାରର ଯଥାର୍ଥ ଗୁରୁତ୍ଵକୁ ଜାଣି ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଧାର୍ମିକ 
ମାନସିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧକୁ ଲଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି 
ଭାବନା ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ନିଜ ଧର୍ମର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧକୁ ଶାଶ୍ବତ, ସନାତନ, ଇଶ୍ଵର ମୁଖନିସୃତ ବା ଛଶ୍ଵବର-ଦର ଜ୍ଞାନ 
(revealed truth) ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ସୁତରାଂ 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର କୌଣସି ଉକ୍ତିର ବିରୋଧୀ-ଭାବନା ଯେତେ ଯୁକ୍ତି ସଂଗତ ବା ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ଦୃଷ୍ଟି ପରିବର୍ଗେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ି ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଯେ ସହାୟକ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ମନେହୁଏ । 


ରକ୍ଷଣଶୀଳ ମାନସିକତାରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ କେତେକ ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଭାବିଥାନ୍ତି ଯେ କୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଅବତାର ଓ ଗୀତା କୃଷ୍ଣଙ୍କର ମୁଖଂ-ନିସୂତ 
କାବ୍ୟ । ସେହିପରି ଗୀତାର ଲେଖକ ବ୍ୟାସଦେବ ( ବ୍ୟାସ ହେଉଛନ୍ତି ମହାଭାରତର ରଚୟତା 
ଓ ଗୀତା ମହାଭାରତ ଗ୍ରନ୍ଧର ଅଂଶ) ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷି ଯେ କି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାଣୀକୁ ସଠିକ୍‌ 
ଭାବେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ଗୀତା କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଓ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କଦ୍ଵାରା ଲିପିବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅକାଟ୍ୟ । ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଓ ଟିରନ୍ତନ | 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ ଗୀତାର ଯଥାର୍ଥ ସମୀକ୍ଷା ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । 
ସମୀକ୍ଷାମୁଳକ ଆଲୋଚନା ଦ୍ଵାରା ଗୀତାର କୌଣସି ବିଚାରକୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବା ତୁଟିଶୂନ୍ୟ ନୁହେଁ 
ବୋଲି କେହି ସମାଲୋଚକ ପ୍ରକାଶ କଲେ ତାଙ୍କର ଭାବନାକୁ ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ ସମାଲୋଚକଙ୍କୁ 
ବିଧର୍ମୀ, ନାସିକ ବା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । ତେବେ ଏପରି ଆକ୍ଷେପ 


- ୧୩୯ 
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ଯେପରି ଅହେତୃକ ସେପରି ଅପରିପକ୍‌ ¦ ପ୍ରଥମରୁ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ 
କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଛ, ତାହା ଧାର୍ମିକ ପରଂପରାରେ ଯେତେ ପବିତ୍ର ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଭଶ୍ଵର ଦର 
ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ମାନବକୃତ କୃତି । ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛନ ପୁରାଣ ଇତ୍ଯାଦି ଶାସ୍ତ୍ର ମଣିଷର 
ବିଚାର ବା କଛନାରୁ ସୃଶ୍ଚି । ବସ୍ତୁତଃ ଏହାର କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଦୁର୍ବଳତା 
ରହିବା ଅସ୍ବାଭାବିକ ହୋଇନପାରେ | ସୁତରାଂ ବିଚାରଶୀଳ ବିଶ୍ଲେଷଣଦ୍ଵାରୀ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବା ଭାବନାର କିଛି ତୃଟି ବାହାର କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବା ଏହାଦ୍ଵାରା ଏକ ପ୍ରାଚୀନ 
କୃତିର ମହତ୍ବ ନ୍ୟୁନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ କ୍ରମବର୍ଵମାନ ନୂଆ ନୂଆ ବିଚାରଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ବୌବ୍ଦିକ ଅଗ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ନେଇ ଏହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି ସେହି ଯୁକ୍ତି ସକଳକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି 
ତାହାର କେତେକ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛ । 


ଗୀତାରେ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବାର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ହେଉଛି ଯେ 
କୃଷ୍ଣ ଥଲେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ରଥର ସାରଥ୍‌ । କେବଳ ସେ ତାଙ୍କ ରଥର ଚାଳକ ନ ଥୁଲେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିବେକ ଓ ବିଚାରର ମଧ୍ୟ ସେ ଚାଳକ ଥଲେ । ତେବେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର 
ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ରଥକୁ ଏପରି ଏକ ସ୍ଥାନରେ ରଖୁଲେ 
ଯେଉଁଠି ଅର୍କୁନ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସୈନ୍ୟ, ଯୋଦା ଓ ବୀରମାନଙ୍କୁ ଦେଖପାରିବେ | ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଭାଇ, ସହୋଦର, ଗୁରୁ, ପିତାମହ ରତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ବିବ୍ରତ 
ହୋଇପଡିଲେ | ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ ପରିବାରର ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ହୁଏ ଓ ଯେଉଁଠି ପ୍ରତିପକ୍ଷରେ 
ନିଜର ଜେଜେ, ଗୁରୁ, ପରିଜନ, ସମ୍ମାନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଥା'ନ୍ତି ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଅନ୍ୟାୟ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭାବାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କୌଣସି ଭୟ ବା ଭୀରୁତା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବାର କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ନୈତିକ ଚେତନାର ଦଂଶନ ତାଙ୍କୁ ବିବ୍ରତ 
କରେ | ସେ ଯୁଦ୍ଧ ନକରିବାକୁ ନିଷ୍ଣଭ୍ତି ନିଅନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଏହି ମତ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଜଣାନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଅନାଗ୍ରହୀ ହେବାର ଯେଉଁ କାରଣ ଦିଅନ୍ତି ସେହି ଯୁକ୍ତିର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା- 
ଯୁଦ୍ଧ କରି ନିଜର ଜ୍ଞାତି ପରିଜନଙ୍କୁ ହତ୍ଯା କରିବା ଏକ ଅନ୍ୟାୟକାର୍ଯ୍ୟ । ସେମାନେ 
ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ଅନୈତିକ | ହୁଏତ ନ୍ୟାୟ- 
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ଅନ୍ୟାୟ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜୁନ ବେଶ୍‌ ବିଚାରଶୀଳ, ଯାହା କୌରବ ପକ୍ଷ ନୂହଁନତି । 
ତେବେ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅନ୍ୟାୟ ବୋଲି ଜାଣି ତାକୁ କରିବା ଅନ୍ୟାୟ । ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ 
ଅନ୍ୟାୟ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ୟାୟକୁ ଜାଣିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟାୟ କରିବସିବା ଅଧକ 
ଅନୈତିକ । ଯେହେତୁ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଜ୍ଞାତି ପରିଜନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ଅନ୍ୟାୟ ମନେକରନ୍ତି 
ସେହେତୁ ସେ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପ୍ପକ୍ତ ହେବାକୂ ଯଥାର୍ଥ ମନେ କରିନାହାନ୍ତି । 
ବିଶେଷକରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସମ୍ଭାନାରହଁ ଓ ନମସ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଏକ 
ଅବିବେକ କାର୍ଯ୍ୟ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣ, ପିତାମହ ଭିଷ୍ଠଙ୍କ ପରି ବ୍ୟକ୍ତି କୌରବ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଵ୍ଧ-ପ୍ରତିଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ କଷ୍ଟଦାୟକ । 
ସେହିପରି କୌରବପକ୍ଷ ଓ ପାଣ୍ଡବପକ୍ଷ ଉଭୟ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ରକ୍ତ ସଂପର୍କୀୟ । ଏହି 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ପକ୍ଷର ବିନାଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅନ୍ୟାୟ ¦ ଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଯେଉଁ ପକ୍ଷ ଧ୍ଵଂସ 
ପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ମରଣୋତ୍ତର କ୍ରିୟା-କର୍ମ କରିବାକୁ କେହି ନଥିବେ । ଏହା 
ଏକ ଅଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ । ସୁତରାଂ ଏହି ଯୁଦ୍ଧ କରି ର୍ସଂହାସନ ଲାଭ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଭିକ୍ଷା 
ବୃତ୍ତି କରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ପ୍ରାୟତଃ ଶ୍ରେୟ ସ୍ବର । ସୁତରାଂ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ସେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧/୩ ୧-୪୦) । ଏହା ହିଁ ଥଲା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ସାରାଂଶ । 


ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଯେଉଁ ଆଶଙ୍କା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ସେଥୁରୁ ତାଙ୍କର ନୈତିକ 
ଦୃନ୍ଦ୍ରୁ ଅନୁମେୟ । ଅର୍ଜୁନ ଜାଣନ୍ତି ସେ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ଓ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଭାବେ ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ତାଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ । ତଥାପି ସେ ନିଜର ଗୁରୁ, ଜ୍ଞାତି, ପରିଜନଙ୍କ ସହ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ନ ହେବାକୁ କହିବାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟି ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ, ନିଜର ଜ୍ଞାତି 
ପରିଜନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ନ କରିବା ଭିତରେ ସେ ନ କରିବାକୁ ଅଧ୍ବକ ଶ୍ରେୟସ୍ଟର 
ମନେ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି 
ତାହାର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ନିଷ୍କର୍ଷ ରହିଛି । ଏହିପରି ଏକ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ଭୁଖୀନ ହେଲେ ଯେ 
କେହି ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଯୁଦ୍ଧ ନକରିବାକୁ ସ୍ଥିର କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ 
ନୈତିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ଜଣେ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ସମାଧାନଟିକୁ ବିବେକ ବୁଵ୍ଧିରେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ହୋଇଥାଏ । 
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ତେବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଦେଖାଇ ଅର୍ଚ୍ଧୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ 
ପ୍ରବର୍ରାଇବାରେ କୃଷ୍ଣ ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି | କୃଷ୍ଣ ଆମ୍ମାର ଅମରତ୍ୃ, ପୁନ୍ଜନ୍, ମୁକ୍ତି, ଚତୁର୍ବର୍ 
ଜନିତ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ, ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଆଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାକୁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି । କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତିର ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି କୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରେ ଏପରି ନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଶେଷରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଉପଦେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । “ ମୁଁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ” ବୋଲି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
କହି କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ବିଚାରଶୀଳତାକୁ ଶିଥୂଳ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଥବା 
ଭକ୍ତି ଓ ସମ୍ମାନବୋଧ ଭିତରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏପରି ଅଭିପ୍ରେରିତ କରିଛି 
ଯଦ୍ଵାରା ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ 
ଅର୍କୁନଙ୍କର ନୈତିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଓ ଯୁକ୍ତି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆବେଗଂ-ଉଦ୍ଦୀପକ ବକ୍ତବ୍ଯ 
ପାଖରେ ହାରମାନିଛି । ତେବେ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ପରାହତ ନ କରି ବରଂ 
ଅତି ଆବେଗପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିଜକୁ ଭଶ୍ଵର କହି ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃର ହେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି 

ଏଠାରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆବେଗପୂର୍ଣ ଯୁକ୍ତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ -- 


“ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିପାର କିମ୍ବା ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିପାର । ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ନକର, ତେବେ 
ତୁମର ସମସ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ସମ୍ମାନ ଭୂଲୁଣ୍ତିତ ହେବ । ଜଣେ ସମ୍ମାନଜନକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅସମ୍ମାନ 
ମୃତ୍ୟୁ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦାୟକ ।” ( ୨/୩୪) 


ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ କର, ତେବେ ହୁଏତ ତୂମେ ପରାଜୟ ବରଣ କରିବ କିମ୍ବା 
ବିଜୟୀ ହେବ । 


ଯଦି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜୟ ବରଣ କରିବ, ତେବେ ତୁମେ ନିଷ୍କାମ ଭାବେ 
ତୁମର ଧର୍ମ ପାଳନ କରିଥିବା ଯୋଗୁଁ ସର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟୀ ହେବ, ତେବେ ତୂମେ ଚକ୍ରବର୍ଭୀ ଶାସକ ଭାବରେ ଜୀବନକୁ 
ଉପଭୋଗ କରିବ ।” ( ୨/୩୭) 


-୧୪୨- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


“ ସୁତରାଂ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ।” 


କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ ଏହା ଏକ କୂଟନ୍ୟାୟ 
ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏହି ପ୍ରକାରର ଯୁକ୍ତିରେ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷକୁ ନିଜ 
ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଏପରି ଦୃନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ପକାଇ ଦିଏ ଯେ, ପ୍ରତିପକ୍ଷ ସେହି ଯୁକ୍ତିର ଶୃଂଗ ଭିତରୁ 
ବାଟପାଇ ନଥାଏ । କୃଷ୍ଣ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୋଲକଧନ୍ଦା ଭିତରେ ପୂରାଇ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ସତେ ଯେପରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ପନ୍ଛା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଖରେ ନାହିଁ ଓ ଯୁଦ୍ଧ ହିଁ ତାଙ୍କର କାମ୍ୟ । 


ତେବେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ବିରୋଧ କରି ଏକ ପ୍ରତିରୋଧୀ ଯୁକ୍ତି ଅର୍ଜୁନ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରି ପାରିଥାନ୍ତେ ଯାହା ସେ କରିନାହାନ୍ତି । କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ କହିପାରିଥାନ୍ତେ -- 


“ମୁଁ ଯଦି ଏହି ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ମୁଁ ଜଣେ ଶାନ୍ଧିକାମୀ 
ଓ ଅହିଂସାର ଉପାସକ ଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମ୍ମାନର ପାତ୍ର ହେବି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ହୁଏତ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜିତ ହେବି 
ନଚେତ ବିଜୟୀ ହେବି । 


ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜିତ ହେଲେ ମୋତେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ହତ୍ୟା ନକରି ବନ୍ଦୀକରି ନାନା 
ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବ, ଯାହା ମୁତ୍ୟୁ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ କଷ୍ଟ ଦାୟକ ହେବ । 


ଯଦି ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ, ତେବେ ଏକ ରକ୍ତ ରଂଜିତ ଧରାରେ ନିଜର 
ଅନେକ ପ୍ରିୟ ପରିଜନଙ୍କୁ ହରାଇ ମୁଁ ଜୀବନ ସାରା ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଇବି । 


ଯୁଦ୍ଧର ଧ୍ଵଂସ ସୁପ ଉପରେ ସଂସାରକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ପରିବର୍ରେ ମୁଁ ଜୀବନ 
ସାରା ନିଜକୁ ଏହି ପରିଣାମ ପାଇଁ ଦାୟୀ କରି ଆମ୍ବପୀଡା ଲାଭକରିବି । 


“ ସୃତରାଂ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ହିଁ ମୋ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ” । 


ଅର୍୍ନ ଏହିପରି ଏକ ଯୁକ୍ତି ଯଦି ଦେଇଥାନ୍ତେ ତେବେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ “ ଅର୍ଜୁନ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌” ତାର ଞଚିତ୍ୟ ହରାଇଥାନ୍ତା । କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
- ୧୪୩- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କରିଥାନ୍ତେ ଯେ “ ସେ ଯୁଦ୍ଧ ନକରିବା ଉଚିତ୍‌” । ସୁତରାଂ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ପ୍ରକାରର ଯୁକ୍ତି 
ଦେଇ ନଥଲେ ମଧ୍ଧ ଏହି ପ୍ରକାରର ସମ୍ଭାବନା ଯୋଗୁଁ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଅସାର ମନେହୁଏ । 
କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଯେ ଅକାଟ୍ୟ, ଯାହା କେତେକ ସମୀକ୍ଷକ ମନେ କରନ୍ତି, ତାହା ଯଥାର୍ଥ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ କାହିଁକି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଉଚିତ ସେ ବିଷୟରେ କୃଷ୍ଣ ଅନ୍ୟ କେତେକ କାରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । କୃଷ୍ଣ ଶରୀର ଓ ଆମ୍ବା 
ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆଣି ଆମ୍ମା ଅମର, ଅବିନେଶ୍ବର, ଜନ୍ଧ-ମୃତ୍ୟୁ ରହିତ ବୋଲି ଅତି 
ଭାବଗର୍ଭକ ଭାବରେ ଏକ ତାର୍ବିକ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କିରିଛନି ! ଆମ୍ବା ଯେହେତୁ ଅବିନେଶ୍ବର, 
ତେଣୁ ତାହାକୁ କେହି ହତ୍ୟା କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁ ବା ହତ୍ୟାଦ୍ଵାରା ଶରୀର ଓ ଆମ୍ମାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବର (ବ୍ୟକ୍ତିର) ମୃତ୍ୟୁ ଅଛି, କିନୁ ଆତ୍ମାର ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ 
( ୨/ ୨ ୦ , ୨ ୧ ) | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଯେଉଁ ଆଶଙ୍କା ଯେ ଯୁଦ୍ଧରେ ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବଧ କରିବେ, 
ଏହା ଅମୂଳକ । ସେହିପରି ଆମ୍ବା ମଧ୍ଯ କର୍ଭା ନୁହେଁ, ତେଣୁ ହତ୍ୟାକାରୀ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ 
ଉଠିନପାରେ । ଅର୍ଜୁନ ଭାବିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ଯେ ସେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯଦି ବି କାହାକୁ ହତ୍ୟା 
କରନ୍ତି, ସେ ହତ୍ୟାକାରୀର ଦୋଷ ପାଇବେ । ଆମ୍ବା ଯେହେତୁ କର୍ମର କର୍ରା ନୂହେଁ ବା 
ଆମ୍ବା ଛେଦନ ଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ ଅର୍ଜୁନ ଏଥିରେ ଆଦୌ ସଂପୃକ୍ତ ନୁହଁନି । ସୁତରାଂ ସେ 
ଅବିଚଳିତ ରହି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଯୁଲ୍ତିର ଅନେକ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଛି । ପ୍ରଥମରେ ଜୀବ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତାକୁ 
ବୁଝାଏ । ଜୀବର ମୃତ୍ୟୁ ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତାର ସଚେତନଂ-ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସମାପ୍ତି । ଯେ ହତ୍ୟାକାରୀ 
ବା ଯାହାକୁ ହତ୍ୟା କରାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ମାରେ ବା ଯିଏ ମରେ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଂସରତା । ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି-ସତ୍ତା ମୃତ୍ୟୁରେ ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହରାଏ । ମୃତ୍ୟୁପରେ ଏକ 
ଶରୀର ବିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି-ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିବାର ଅର୍ଥ ନଥାଏ । ସୁତରାଂ ମୃତ୍ୟୁ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଜୀବନର ଏକ ଘଟଣା ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଲୋପ 
କରିଥାଏ । ଆମ୍ବା ନାମରେ ଯଦି ବି କିଛି ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଏ ତାହାର 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଆମ୍ମାର ଅମରତ୍ୃ ଓ ଶରୀରବିହୀନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏକ 
ଧାର୍ମିକ ପରିକଛନା ମାତ୍ର | ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଯେହେତୁ ଆମ୍ମା ଅମର ଓ ଶରୀରର ନିଶ୍ଚୟ ବିଲୟ 
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ରହିଛି, ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏଥିରେ ଦୁଃଖ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ମତ ମଧ୍ଯ 
ଅମୂଳକ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର | ମୃତ୍ୟୁ ଓ ହତ୍ୟା ଦୁଇଟି ପୃଥକ ଘଟଣା, ଯାହାକୁ ସମାନ କରାଯାଇ 
ନପାରେ | ତେବେ ଯିଏ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡନ୍ତି ( ଏହା ପ୍ରାକୃତିକ ମୃତ୍ୟୁ ହେଉ ବା ଅନ୍ୟର 
ହତ୍ୟାଦ୍ଵାରା ହେଉ) ତାଙ୍କର ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତିଯସତ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମାଜରେ ଲୋପ 
ପାଇଥାଏ | ତେବେ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡିବା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ଘଟଣା ଓ ଏହା ଜୀବନର 
ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି । କିନଧୁ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ହତ୍ଯା କରିବା ଏକ ଅସ୍ଵାଭାବିକ କାର୍ଯ୍ୟ । କାରଣ 
ହତ୍ୟା ଏକ ଅଭିପ୍ରାୟ ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟୟ ଏକ ଅଭିପ୍ରାୟ ଜନିତ କର୍ମ ଭଲ ମନ୍ଦର ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ହତ୍ୟା ଏକ ନିନ୍ଦିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଏହା ସଭ୍ଯ ଜୀବନର 
ପରିପନ୍ଛୀ । ତୃତୀୟରେ ସବୁ କିଛି ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଧାରଣା ଦେଇ ତାଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାରବା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ ବୋଧର କୌଣସି 
ଅର୍ଥ ହିଁ ରହିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟକରେ ସେ ପାଇଁ ସେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ । 
ଯଦି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା ନଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଯାହା କରେ 
ତାହା ଏକ ଇଛାକୃତ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ତେବେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଜଣେ କର୍ରାଙ୍କୁ ଦାୟୀ 
କରାଯିବ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ପରିଣାମ ମାତ୍ର, ଯାହା ପାଇଁ 
କାହାରିକୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, ତେବେ ଭଲ-ମନ୍ଦ, ନ୍ୟାୟ- 
ଅନ୍ୟାୟର କୌଣସି ଅର୍ଥ ହିଁ ରହିବ ନାହିଁ । ଏପରି ଏକ ନୀତି ନିରପେକ୍ଷ ଦୁନିଆଁରେ 
ଜୀବନ୍‌ର କୌଣସି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ । ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ସାଧୁତା ଓ ସକଳ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯ ଅର୍ଥହୀନ ହୋଇଯିବ ଓ ସମାଜ ବା ବ୍ୟକ୍ତି ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ପଙ୍ଗୁ 
ହୋଇଯିବ । ବରଂ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଛାକୃତ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବାରୁ ସେ ପାଇଁ 
ସେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ସମାଜ ବା ବୃହତ୍ତର ମାନବଜାତି 
ପାଖରେ ଦାୟୀ | ସୁତରାଂ ସବୁକିଛି ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକରି ଅର୍ଜନଙ୍କୁ କେବଳ 
ନିମିତ୍ତ ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ଗୀତାରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଅର୍ଜୁନ ଏକ ନିଷ୍କାମ 
ମନୋଭାବ ନେଇ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଜୟ, ପରାଜୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହି, ନିଜର କର୍ରବ୍ୟ 
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କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । କେବଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୁହେଁ, ବରଂ “ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ” 
“ ଗୀତାର ଏକ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ବ ଯାହାକୁ ଆଧାର କରି ନାନା ଚର୍ଚା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ବିଷୟରେ ତର୍ବମୂଳକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ନିଷ୍କାମ କର୍ମ 
ଅନୁଯାୟୀ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୃତ୍ତି ବା କର୍ମର ପରିସର ଯାହା ହେଉ ନା କାହିଁକି, ସେ ଫଳ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ଆସନ୍ତି ନରଖୁ ନିଜର କର୍ମକୁ ନିଷ୍କାମ ଭାବେ ସମ୍ପାଦନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ହିଁ ମୁନ୍ତି ଦେଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ଯୁର ଚକ୍ରରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରେ । 
( ୨/୪୦) । କାମନାଯୁକ୍ତ କର୍ମରୁ ବନ୍ଧନ ଆସିଥାଏ, ଅଥଚ କାମନାମୁକ୍ତ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତି ହି 
ମିଳିଥାଏ-ଏହି ଭାବନା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ | ଏହି ବିଚାର 
ଗୀତାରେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ କୃଷ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ କାମନାରହିତ ଭାବେ କର୍ରବ୍ୟକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ, କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗୀତାର ମର୍ମ ହେଉଛି 
ଏକ କାମନା ରହିତ କର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ କର୍ମକୁ ଯଦି 
ନିଷ୍କାମ ଚିତ୍ତରେ କରାଯାଏ ତେବେ ଏହାର କୌଣସି ବନ୍ଧନ କର୍ଭା ଉପରେ ରହେ ନାହିଁ। 
( ୨/୪୮) । ପରନୁ ଏକ କାମନା ପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ନୈତିକ ହେଉ ବା ଅନୈତିକ ହେଉ, 
କର୍ରାକୁ ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ପକାଏ । ବନ୍ଧନ ଓ ମୁକ୍ତି ଭାରତୀୟ ଚନ୍ତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୂଇଟି 
ବିପରୀତ ଆଦର୍ଶର ସୂଚନା ଦିଏ । ବନ୍ଧନକୁ ଦୁଃଖର କାରଣ ଭାବେ ନିଆଯିବା ବେଳେ 
ମୁଲ୍ତିକୁ ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ତେବେ ଏକ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କାହିଁକି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ ବା କର୍ଭାକୁ ବନ୍ଧନ ଭିତରକୁ ନିଏ ନାହିଁ ଅଥଚ ଏକ 
କାମନାପୂର୍ଣ୍ କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବନ୍ଧନ ଭିତରକୁ ନିଏ ତାହା ଅର୍ଜୁନ ଉଠାଇ ନାହାନ୍ତି ବା କୃଷ୍ଣ 
ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତର ଗୀତାରେ ପ୍ରଦାନ କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ କେତେକ ଉପମା ଜରିଆରେ 
ଏହି ଭାବନାକୁ ସମୟରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଥାଏ | ଯେପରି ଉସୁନା ଧାନ ଗଜା ହୁଏ ନାହିଁ 
ବା ଏକ ଭଜା ମଂଜିରୁ ଅଙ୍କରୋଦ୍ଗମ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଏକ ନିଷ୍ଠାମ କର୍ମରୁ କୌଣସି 
ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ପରିଣାମ କର୍ଭା ଉପରେ ପଡେ ନାହିଁ । ଉଷୁନା ଧାନରୁ ଗଜା ନ ହେବା ଏକ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ଘଟଣା, ଯାହାକୁ ଆମେ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରିପାରିବା, ଅଥଚ ଏକ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ଆଧାରିତ ଘଟଣା ନୁହେଁ | ଏହା 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ନେଇ ଏକ ବ୍ୟକ୍ରିନିଷ୍ଠ ଦୃଷ୍ଟି । ବ୍ୟକ୍ତି ଫଳ ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ପରିଣାମକୂ ନଭାବି କେବଳ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିପାରେ । 
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ମୋଟ ଉପରେ ଏହା କର୍ରାର ମାନସିକ ସ୍ପିତିର ପରିଚାୟକ । ବସ୍ତୁତଃ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା 
ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ପରି ଏହା ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ହେଉଛି ଏକ କର୍ରବ୍ୟ । 
ଏକ କର୍ଭବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କଲାବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି କାମନା ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ବା 
ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଜନିତ ସୁଖରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ! ଯଦି ନିଷ୍କାମ କର୍ମକୁ ଏହି ଅର୍ଥରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ଭବ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ ଯାହା କର୍ରବ୍ୟ ତାହା 
ନିଷ୍କାମ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ କୌଣସି କର୍ରବ୍ୟ-ନିରପେକ୍ଷ କର୍ମର କିଛି ଅର୍ଥ ରହିବ ନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଯଦି ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ କର୍ରବ୍ଯ ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କର୍ଉବ୍ୟ 
ଭିତରେ କ'ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ ? ପୁନଶ୍ଚ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ବିଷୟରେ କୂହାଯାଏ ଯେ କର୍ରାଁ 
ସମସ୍ତ କାମନା ବା ଫଳ-ଆଶା ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ସହିତ କୌଣସି ଆସକ୍ତ ଓ ଏପରିକି 
ଅନୂରାଗ ମଧ୍ଯ ରଖୁବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଜଣେ ସମସ୍ତ କାମନା ବା ଅନୁରାଗ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଅର୍ଥ କେବଳ ନିଜ ଭିତରେ ହିଁ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ କରିରଖୁବା । ତେବେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମକୁ ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ସମାଜ ବା ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ବୃହତ୍ତର ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟକରନ୍ତିୟ ଯାହାକୁ 
ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କୃହାଯାଇପାରିବ । ତେବେ ଏପରି ସ୍ଥଳେ ଏହା ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବନ୍ଧନ 
ଭିତରକୁ ନେବ କାରଣ ଏହା କାମନା ମୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ନୂହେଁ । ଗୀତା ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାମନା ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟ, ତାହା ଯେତେ ମହତ୍ତର ହେଲେ ବି, ମୁକ୍ତି ପରିବର୍ଭେ କର୍ରାକୁବନ୍ଧନ 
ଭିତରକୁ ନେଇଥାଏ । କାରଣ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ “ କର୍ମର” ସ୍ଵରୂପ ପରିବର୍ରେ କର୍ଭାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ହିଁ କେବଳ ଅଭିପ୍ରେତ | କର୍ରାର ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ବିଚାରକୁ 
ନେଇ ସେ କାମନା ରଖୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ବା କାମନା ରହିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି 
ତାହା ସ୍ପିର କରାଯାଏ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ଭା ହିଁ ନିଷ୍କାମ ହୋଇପାରିବେ, କିନୁ କାର୍ଯ୍ୟ ନିଷ୍କାମ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଗୀତା ମତରେ କେବଳ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କର୍ରାକୁ କର୍ମ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ଦିଏ, ଅଥଚ 
କାମନା ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟ କର୍ରାକୁ ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ପକାଏ କାରଣ କର୍ରାକୁ କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ 
କରିବାକୁ ହୁଏ । କେବଳ କାମନାରହିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ କର୍ଭା କୌଣସି କର୍ମଫଳ 
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ଭୋଗ କରିନଥାଏ, ଫଳରେ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ ! କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଏକ କାମନା ରହିତ ବା ନିଷ୍କାମ କର୍ମର ଫଳ ଯେ ନଥାଏ ତାହା କିପରି 
କୁହାଯିବ ? କାମନା ଥାଉ ବା କାମନା ନଥାଉ, ଯୁଦ୍ଧରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ତୀର ନିକ୍ଷେପ 
କଲେ ତାହା ଅନ୍ୟକୁ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପକାଇବ । ଏକ କର୍ମରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିଣାମ ଆସୁଥୁବା 
ବେଳେ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ଏହା କଲେ ଏହା କର୍ରାକୁ ବନ୍ଧନ ଭିତରକୁ ନେବ ନାହିଁ, ଅଥଚ 
କାମନା ରଖୁ କଲେ ବନ୍ଧନ ଭିତରକୁ ନେବ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ ! ଯଦି ବି 
ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତି ପାଏ, 
ତଥାପି ଏକ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କୌଣସି କର୍ମର ନୈତିକ ମାନକୁ ବବି କରିନଥାଏ । ଜଣେ 
ଅନାସକ୍ତ ବା ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ବେଷ୍ୟାବୃଭ୍ତି କରିବା, ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା, ବାପାଙ୍କ 
ପ୍ରତିଶ୍ର ତି ପାଇଁ ମା'ଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ପରି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ 
ଦିଆଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ ନିଷ୍ଠାମ ଭାବେ କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତର ହୋଇ ଯିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା କାମନା ରଖୁବାଦ୍ଵାରା ଏକ ଆଦର୍ଶ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୈତିକ 
ହୋଇଯିବ ନାହିଁ । ବରଂ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କାମନା ରହିତ କାର୍ଯ୍ୟର ଅର୍ଥ ହିଁ ରହିବ ନାହିଁ । 
ସେହିପରି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଫଳ ଆଶା କରିବା ଏକ ଅନୈତିକ ବ୍ୟାପାର କି ? ବରଂ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏକ ମହତ ବା ନିଷ୍ଠାପର କାର୍ଯ୍ୟରୁ ସୁପରିଣାମ ଆଶା ନ କରିବା ଅନୈତିକ 
ମନେ ହୋଇପାରେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରତିପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ “ ନିଷ୍କାମତା ” କାରଣ ହୋଇନପାରେ । ନିଷ୍କାମ ଭାବେ କରାଯାଉଥୁବା 
କର୍ମ ଅନୈତିକ ହୋଇପାରେ, ସେହିପରି ଆଶା ରଖୁ କରାଯାଉଥିବା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୈତିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ମହତ୍ତର ହୋଇପାରେ । ସୁତରାଂ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ମହତ୍ତ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇନପାରେ । ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଯେହେତୁ ସ୍ବାର୍ଥ ଜନିତ କାମନା 
ପରିବର୍ଭେ ସକଳ ପ୍ରକାରର ଜାମନାକୁ, ତାହା ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯେତେ ମହତ୍ତର ହେଉ 
ନା କାହିଁକି, ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ କହିଥାଏ, ଏହା ଏକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ହେବା ଯଥାର୍ଥ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଚତୁର୍ବର୍ଵ ଭାବନା ଜରିଆରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କର 
ଏକାନ୍ତ କର୍ରବ୍ୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ଗୁଣ କର୍ମ ନେଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ | 
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ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣର କର୍ଭବ୍ୟକୁ ସେ ହିଁ ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ( ୪/୧୩) । ଅର୍ଜୁନ 
ଯେହେତୁ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ସୁତରାଂ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କର ଧର୍ମ | ନିଜର ସ୍ଵଧର୍ମକୁ ଯେ ରକ୍ଷା 
କରେ ନାହିଁ ସେ ପାପ ଅର୍ଜନ କରେ । ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ସଂପର୍କୀୟ ଓ ଗୁରୁଜନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାକୁ ଯେତେବେଳେ କହିଛନ୍ତି କୃଷ୍ଣ ହୁଏତ ତାଙ୍କୁ କହି ପାରିଥାନ୍ତେ ଯେ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଗହିଁତ ଅନ୍ୟାୟରେ ସଂପୃକ୍ତ ବା ଅନ୍ୟାୟର ସମର୍ଥନକାରୀ, ସେମାନେ ସମ୍ପର୍କୀୟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଖଡ୍ଗ ଉତ୍ତୋଳନ ଅନୈତିକ ନୁହେଁ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତିର ପ୍ରସାର କରି ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ କଳୁଷିତ 
କରିଥାନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜ କୂଳର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି କୂଳର ଧ୍ଵଂସ କରିବା ଅଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଅର୍କୁନଙ୍କର ବିଷାଦ ଓ ନୈତିକ ସଂକଟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତି 
ଏକ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସ୍ଵୀକୃତି ବହନ କରିଥାନ୍ତା । ବରଂ କୃଷ୍ଣ ଏହି ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ଅର୍ଦ୍ଧନ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଭାବେ ସ୍ଵଧର୍ମ ରକ୍ଷା କରିବା କର୍ରବ୍ୟ କହି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରକାର ବାଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ବର୍ଣ୍ଣ 
ଧର୍ମ ଏକ ଏଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ଓ ଏହି ବିଧାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ; ଓ ଅର୍ଜୁନ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ଏହି ବିଧାନର ଉଲଂଘନ ହୋଇ ସମାଜରେ ଅନାତି ବ୍ୟାପିବାର ଆଶଙ୍କା 
ପ୍ରକାଶ କରି ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ କୃଷ୍ଣ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଧର୍ମ ଏକ ଦୈବୀ ନିୟମ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜ ବର୍ଣ୍ଣର ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ଏକ ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ୟ । ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ 
ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ପାଳନ ନ କରେ ତେବେ ଅନୈତିକତା ଉଭବ ହୁଏ । ସୁତରାଂ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅନୁଯାୟୀ ସମାଜକୁ ଚାରି ଭାଗରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣର କଉଁବ୍ୟ 
ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା କେତେ ଦୂର ନୈତିକ ଓ ମାନବିକ ? 
ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁଯାୟୀ ଜଣେ ଶୁଦ୍ରର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଅତି ଦୟନୀୟ ଓ ସେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
କୌଣସି ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାରୀ ନୁହେଁ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ 
ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପରି ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ମଧ୍ଯ ପରିପନ୍ତୀ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ 
ଉପ୍ପନ୍ନ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି କଳୁଷିତ କରି ରଖୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ବର୍ଣ୍ଣ-ବ୍ୟବସ୍ଥା-ଯାହାକୁ କୃଷ୍ଣ ଅଲଂଘନୀୟ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବୁଝାଇଛନ୍ତି - ବାସ୍ତବରେ 
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ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ତିଷ୍ଠି ରହି ନାହିଁ ଓ ଏଥିରୁ ଏକ ବିକୃତ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏହାର ଏକ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ଭାବେ ସୂଷ୍ଷି ହୋଇଛି । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ ବହୁ କଥା ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇପାରେ ଓ ଏହାର ଅନେକ ଦୋଷ ତୁଟି ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ତେବେ ଏସବୁକୁ 
ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରାନଯାଇ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ଯଥାର୍ଥତାକୁ କେବଳ ବିଚାରକୁ 
ନିଆଯାଇଛି । 


ଅର୍ଜୁନ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଭାବରେ ଏକ ନ୍ୟାୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ବିଧ୍ବସଂଗତ 
ବୋଲି ସେ ସଚେତନ ଥବା ମନେହୁଏ । କିନୁ ତାଙ୍କର ସମସ୍ୟା ହେଉଛି ଯଦି ଏକ ବର୍ଣ୍ଣ ବା 
ବୃତ୍ତି ଧର୍ମ ସହ ମାନବିକ ଧର୍ମର ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ବୃରି ଧର୍ମକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ମାନବିକ ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ନାହିଁ କି ? ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଭାବେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧଦ୍ଵାରା ନିଜର ଗୁରୁ ଓ ପିତାମହ ପରି 
ସମ୍ମାନନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ମୁଖ ରଣ କରିବା ବା କୁଳଧର୍ମ ବା ମାନବିକ ଧର୍ମ ନଷ୍ଟ 
କରିବା ଉଚିତ କି ? ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ଓ ମାନବିକ ଧର୍ମର ଦୃନ୍ଦ୍ର୍‌ ଭିତରେ ସେ ଶେଷୋକ୍ତ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ କି ? 


ସତ କହିବା ଏକ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ, କିଚୁ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟ ନକହିବା ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ବୃହରର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧ୍ୂତ ହୁଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ମନ୍ଦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ରଖୁ ସତ୍ୟ 
ନ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବନାହିଁ କି ? “ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା ଜୀବିତ” ଏହା ଯୁଧଶ୍ତିର ଜାଣି ମଧ୍ଯ 
ମିଥ୍ୟାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁଲେ । ସେହିପରି ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ କର୍ଣ୍ଣଙ୍କର ରଥ ଚକ ଯେତେବେଳେ 
ଦବି ଯାଇଛି ଓ ସେ ନିଜ ରଥକୁ ସଜାଡିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର 
ଏହି ଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ (ଯୁଦ୍ଧଭୁମିର ସମୁଖ ଯୁଦ୍ଧ ହିଁ 
ବୀରର କାର୍ଯ୍ୟ ପରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯକୁ ଉଲ୍ଲଂଘନ କରି) କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଯେତେବେଳେ ଦୁଇଟି ସ୍ଥିତିରେ ନୈତିକ ବିବାଦ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ସେତେବେଳେ 
ନୈତିକ ବିବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୃହତ୍ତର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ରକ୍ଷା କରାଯିବା ଯଥାର୍ଥ ହୋଇଥାଏ । 
ସାଧାରଣତଃ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଯଦି କୌଣସି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ସହ ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟର ଦୃନ୍ଦ୍ର ହୁଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା 
ସଂଗତ ମନେହୁଏ । 


-୧୫୦- 
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ଏକ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ଯଦିବି ସେତେବେଳର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକ ନୈତିକ କର୍ରବ୍ୟ, 
ତେବେ ଏହି କର୍ଭବ୍ୟକୁ ଅଲଂଘନୀୟ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ଏକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବେ ଜନମାନସରେ ଗୃହୀତ ଥାଏ, 
ତାହାର ଉଚ୍ଚତର ଆଦର୍ଶ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାହା ଅପାଂକ୍ତେୟ ହୋଇଯାଏ, ସୁତରାଂ ଏକ 
ଆଦର୍ଶକୁ ଅଲଂଘନୀୟ ବୋଲି ନେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବର୍ଣ୍ଧର୍ମର ଯାହା କିଛି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବିରୋଧାଭାସ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା କେବେହେଲେ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ବା ସର୍ବକାଳୀନ ଆଦର୍ଶ 
ନୁହେଁ । ତେବେ ସେହି ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ଜନିତ କର୍ଭବ୍ୟ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ, 
ଯଦି ଏହା କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ଆଦର୍ଶର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁନଥାଏ । ବିଶେଷତଃ ଗୀତାରେ 
ଅର୍କୁନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିରେ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ଉର୍ବ୍ବରେ କୂଳଧର୍ମ ବା ମାନବିକ ଧର୍ମର ସ୍ଥାନ ରହିଛି, ଅଥଚ 
କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣଧଧର୍ମ]କୁ ଅଧକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବାପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ନୈତିକ ଦୃୃନ୍ଦ୍ର ବିଷୟ ଆଣିଛନ୍ତ କୃଷ୍ଣ ସେହି ଦୃନ୍ଦ୍ଧରର ସମାଧାନ 
ନଦେଖାଇ ବରଂ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମକୁ ଅଧକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଏହାକୁ ଅଲଂଘନୀୟ ଭାବରେ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହରାଇଛି ! କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସଂଶୟ, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ଯୁକ୍ତିର ସାର୍ବଜନୀନ ଆବେଦନ ରହୁଥିବା ବେଳେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଅଭିନିବେଶର ସେପରି ସାର୍ବଜନୀନତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଆତ୍ମାର 
ଅମରତ୍ୃ, ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଓ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ ଜନିତ ସାମାଜିକ କର୍ରଭବ୍ୟ ଆଧାରରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିପାରି ନାହିଁ । ଏପରିକି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ତୁଟିବିହୀନ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ | 

ତେବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଓ ବିଷାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଅର୍ବୁନଙ୍କୁ ଯୁବ୍ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବାକୁ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରେ 
ରହିଥିବା ପ୍ରଭାବ, କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସମ୍ବେଗମୂଳକ ଭାଷା ଓ ନିଜକୁ ଭଗବାନ କହି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । କୃଷ୍ଣ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍କୃନଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ସେପରି ବଳିଷ୍ଠ ବା ତୃଟିଶୁନ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଦେବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇନାହାନ୍ତି । 


CPC 
ଶହ ହଉ 
-୧୫୧- 
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ଗୁଣାଡ୍ରକ ଜୀବନ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 


ଜନ୍ଲଠାରୁ ମୃତ୍ଯୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଯେଉଁ ଜୀବନଟି ବଞ୍ଚଥାଏ, ଯେଉଁ 
କର୍ମଦ୍ଵାରା ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ହୋଇଥାଏ, ସୁଖ ଦୁଃଖର ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ପାଇଥାଏ, ଯେଉଁ 
ସୃଜନଶୀଳ ଆବେଗଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ, ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆତୃବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିଥାଏ ଓ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନ ଭିତରେ 
ଜୀବନ:.ଅତିବାହିତ କରିଥାଏ ତାହାର ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଆବେଷ୍ଟନ ଜୀବନର ପରିଚୟ 
ବହନକରେ ! ଜନ୍‌ ଉପରେ ବ୍ଯକ୍ରର କୌଣସି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନଥାଏ, ବରଂ ପିତା 
ମାତାଙ୍କର ଦୈହିକ ସମ୍ଚନ୍ଧରୁ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍୍‌୍‌ ହୋଇଥାଏ ! ଜନ୍ଧ୍‌ ପରଠାରୁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଉପରେ ନାନା ସ୍ତରରୁ ପ୍ରଭାବ ପଡେ ଓ ନାନା ଜଟିଳ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଇ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ପାରିବାରିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶ, 
ସାମାଜିକ ପରଂପରା, ଶିକ୍ଷା, ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଭାବ ନାନା ଭାବରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତତୃକୂ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ସାମର୍ଥ୍ୟ, 
ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି, ଆବେଗକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସମାନ ନୁହେଁ | ତେବେ 
ଏକ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ନେଇ କିଛି ସପ୍ନ 
ରହିଥାଏ । ସ୍ପଳ- ବିଶେଷରେ ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ବାସ୍ତବତା ନେଇ ଦୃନ୍ଦ୍ରୁ ଆସିଥାଏ, ବାସ୍ତବତାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଭିତରେ ଆଦର୍ଶବୋଧରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥାଏ । ଜୀବନ 
ଭିତରେ କିଛି ଆହ୍ଵାନ ଆସେ, ସାମାଜିକ ସମ୍ନ୍ଧ ଜନିତ ସଂପୂକ୍ତିରୁ ସୁଖ ଦୁଃଖର 
ଅନୁଭବ ଆସିଥାଏ ଓ ଜୀବନ ଯାତ୍ରାରେ ନାନା ଆବେଗ ଓ ଉଦ୍‌ବେଳନ ସୃଷ୍ପି 
ହୋଇଥାଏ | ଏସବୁ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ ରହିବା ନିହାତି ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । 
ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ନାନା ପ୍ରଭାବ ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ 
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ପଡିଥାଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ, ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର ପାରିବାରିକ 
ସ୍ପିତି ବ୍ଯକ୍ତିର ଜୀବନଯାତ୍ରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଶ୍ଠାୟକ ମନେ ହୋଇଥାଏ । ଏସବୁର 
ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବ ଓ ଜୀବନର ନାନା ଘଟଣା ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ି ଓ ଆଚରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ଯ ତଥା ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ ସହ 
ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପ୍ରଭାବର ସମ୍ଭି ନିତ ପରିଣାମକୁ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ଥିର ଚରିତ୍ର, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି , 
ମାନସିକତା, ରୁଚିବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପ ନେଇଥାଏ । ଏସବୁ ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଜୀବନଧାରାକୁ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । 


ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵ ଭାବରେ ବିଚାରବୋଧ, ଅନୁସନ୍ଧି ସୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି 
ଅହେତୁକ ଆବେଗ ଓ ଭିରୁତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷ ସ୍ଵ ଭାବରେ ସ୍ବାର୍ଥପରତା, 
ଜାନ୍ତବ ଆବେଗ ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି ଦରଦୀ ହୃଦୟ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃତ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତ ହିଂସା, ସନ୍ଧାସବାଦ ଓ ମାନବତାବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଜୀବନ ଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଥ୍‌ବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ 
ଭାବେ ଅନ୍ୟର ମୁହଁରେ ହସ ଟିକିଏ ଫୁଟାଇବାକୁ ଜୀବନର ବ୍ରତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି | କେହି ଆତ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେହି 
ସମସ୍ତ ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗକ ପରିହାର କରି ଅନ୍ୟର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସମସ୍ତ ତ୍ୟାଗ ସହ୍ୟ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି କିଏ ପରୋପକାରକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେହି ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇ ସେଥୁରୁ ସୁଖ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । 
ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵ ଭାବରେ ଏପରି ପରସ୍ବର ବିରୋଧୀ ଲକ୍ଷଣ ସମାଜରେ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । 


ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵ ଭାବରେ ଏପରି ଭିନ୍ନତାର କାରଣ ମୌଳିକତଃ ବ୍ୟଯକ୍ତର ବୌଵିକ 
ଓ ଆବେଗିକ ବା ପ୍ରବୃଭ୍ତିଗତ ସ୍ତର ଭିତରେ ରହି ଥୁବା ପାର୍ଥକ୍ୟର ପରିଣାମ ମନେହୁଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କିଛି ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଏ ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜର ବୁଵି, 
ବିଚାର ବା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଯୋଗକରି କୌଣସି କିଛିକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । 
ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବେଗିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାମନା, ବାସନା, ଅଭାବବୋଧ ଓ ଅଭିଳାଷ 
ରହିଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ତା'ର ଆବେଗିକ ସ୍ତରରୁ ଆସିଥାଏ ଓ 
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ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତ ତା'ର ବୁଵିକୁ ସାଧନ ଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | 
ଅର୍ଥାତ ମଣିଷ ନିଜର କାମନା ବା ଅଭିଳାଷକୁ ପୂରଣ କରିବାକୁ ନିଜର ଜ୍ଞାନକୁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତର ଆବେଗିକ ବା ପ୍ରବୃରଭିଗତ ସ୍ତରର ବାସନା 
ଉନ୍ନତ ଓ ମାର୍ଜିତ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ଅନୈତିକ ଓ ଅସାମାଜିକ ହୋଇପାରେ । 
ସମାଜର ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧୁ ଓ ନିଷ୍କପଟ ହୋଇପାରେ ଅଥଚ ଜଣେ ଉଚ୍ଟ 
ଶିକ୍ଷିତ ବା ବୁଵିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଧୂର୍ର ଓ ଅନୈତିକ ହୋଇପାରେ । ସୁତରାଂ ବୁଵ୍ଧିମାନ 
ହେବା ଓ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ବିଶିଷ୍ଠ ହେବା ଦୁଇଟି ପୃଥକ କଥା । ଅର୍ଥାତ ଜଣେ 
ବୁ୍ଧିମାନ ବ୍ଯକ୍ତ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ବିଶିଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବର 
ହୋଇପାରେ; ସେହିପରି ଜଣେ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତ ଶୀଳ ହୋଇପାରେ 
କିମ୍ବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଏପରିକି ଭୟଙ୍କର କୂସଂସ୍ବାରୀ ହୋଇପାରେ । 
ଅବଶ୍ୟ ଜଣେ ବୁଵ୍ଧିମାନ ବ୍ଯକ୍ତି ଭଲ-ମନ୍ଦ ବା ନ୍ୟାୟ-ଅନ୍ୟାୟର ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ 
ଅକ୍ଟେଶରେ ଅବବୋଧ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଆବେଗିକ ସ୍ତର 
ମାର୍ଜିତ ଓ ରୁଚିସଂପନ୍ଧ ହୋଇ ନଥିଲେ ସେ ନିଜର ଅଭିଳାଷ ପୂରଣ ପାଇଁ ଖଳ 
ବୁଵ୍ି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ ପ୍ରବୃର ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ସେହିପରି ମଣିଷର 
ପ୍ରବୃଭିଗତ ବା ଆବେଗିକ ସ୍ତର ଅଧ୍ଵକାରାତ୍ସକ (Pଠssesive) ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା 
ସୃଜନାତ୍ସକ (Creative) ହୋଇପାରେ | ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
ଅଧ୍ବକାରାତ୍ଧକ ପ୍ରବୃଧତଭି ଯେଉଁଭଳି ଥାଏ ସୃଜନାତ୍ୃକ ପ୍ରବୃଭି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଥାଏ । 
ଅଧ୍କାରାତ୍ୃକ ପ୍ରବ୍ଧତ୍ତଦ୍ଵାରୀ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ, ବିଳାସ, ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ନେଇ 
ଅଧକ ସଚେତନ ହୁଏ ଓ ସମାଜରେ ଏଥପାଇଁ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ସୂଜନାତ୍ସକ ପ୍ରବୂଭତିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରୟାସ ବା 
ଆକାଂକ୍ଷା ସମାଜରେ କୌଣସି ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ପରିବେଶ ସୃଦ୍ଧି କରେନାହିଁ । 
ବୌଵିକ ସୃଷ୍ଠତା, ଉତ୍ତମ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ, କଳାତ୍କ ଅଭି ବ୍ୟକ୍ତ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ 
ସମାଜରେ ସେପରି କିଛି ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ପରିବେଶ ସୃ୍ଷି ହୁଏନାହିଁ । 
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ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତର ସ୍ଵ ଭାବରେ ସୃଜନାତ୍ୃକ ପ୍ରବୂଭିର ବିକାଶ ସମାଜ ଓ 
ପରିବେଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସୃ ଜନାତ୍ୃକ ପ୍ରବୃଭିର ପ୍ରସାର 
କରିବାରେ ପରିବେଶ ଯେତେ ଅନୁକୂଳ ହୁଏ ସମାଜ ସେତିକି ଉନ୍ନତ ହୁଏ । 
ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା, ଶୃଂଖଳାବୋଧ, ନାଗରିକ ସଚେତନତା, 
ମାର୍ଜିତ ରୁଚି ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍ତର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକ ପ୍ରସାରଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଉନ୍ନତ ଓ ସଂସ୍‌ ତି 
ସଂପନ୍ନ ହୁଏ । ଅଥଚ ଏସବୁ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଉଦାସୀନତା ସାଂସ ତିକ 
କ୍ଷୟଶୀଳତାର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ସମାଜରେ ସୂଜନାତ୍ସକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅଧୁକ 
ବିକାଶ ହେବା ବା ଏସବୁ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦୃଢ ହେବାଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଉନ୍ନତ 
ହେବାବେଳେ ଏସବୁ ପ୍ରତି ବିତସ୍ପହ ବା ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ମନୋଭାବ ସମାଜକୁ ଅନୁନ୍ନତ 
କରାଇଥାଏ | 


~~ 


ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ବୃ ଵି ଦିଗରେ ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ପିତିରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଏକ ପ୍ରମୂଖ ଦାୟୟିତ୍‌ ଥବା ମନେହୁଏ । ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍କୃତିରେ ବ୍ଯକ୍ରର 
ଜୀବନଶୈଳୀ ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍କା ଓ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରଂପରାର ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ଥ୍‌ବା ମନେହୁଏ | ତେବେ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ଜାତୀୟ 
ସରକାର ଯେ କୌଣସି ବିକାଶ ପଦ୍ଧତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରୁନା କାହିଁ କି ଜନଗଣଙ୍କର 
ଜୀବନଧାରଣ ମାନରେ ଉନ୍ନତି ଆଣିବା ଏହାର ଏକ ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏହାର ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନଧାରାକୁ ଅଧୂକ 
ଉନ୍ନତ କରିବା ଓ ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ ନିଜର ବିକାଶ ପଦବ୍ଧତିଦ୍‌ାରା ସମାଜରେ 
କେତେକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବା ଦରକାର । ବିଶେଷକରି 
ଆମ ଦେଶ ପରି ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଜରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ଯ, ଅଶିକ୍ଷୀ, 
କୁସଂସ୍କାର, ଅସ୍ବାସ୍ପ୍ୟକର ପରିବେଶରୁ ଭୋଗୁଥିବା ରୋଗ ବ୍ଯାଧବକୁ ଦୂର କରିବା 
ଉପରେ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ସୀମିତ ସମ୍ବଳ ଭିତରେ 
ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନ ଧାରଣ ମାନରେ କିପରି ଉନ୍ନତି ଆଣିହେବ ଓ ସମାଜର 
ଅର୍ଥନୈ ତିକ ପ୍ରଗତିର ସୁଫଳ ସମାଜର ସମସ୍ତ ଜନଗଣ କିପରି ଲାଭ କରିପାରିବେ ସେ 
ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଯତ୍ନବାନ ହେବା ଉଚିତ । ତେବେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ 


-୧୫୫- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନାନା କାରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ଜଣଙ୍କର ଆର୍ଥକ ସ୍ପିତି ତାହାର ଗୁଣାତ୍କ 
ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନର ଏହା ଏକକ ମାନଦଶ୍ଡ 
ହୋଇନପାରେ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଆର୍ଥକ ସ୍ଵଚ୍ଥଳତା ବା ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଏକ ସୁଖ ସ୍ବାଚଛନ୍ଦ୍ୟ 
ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ ମନେହେଲେ ବି ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ଆହୁରି 
ଅନେକ କଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ସମାଜ ବା ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି 
ଜଣଙ୍କର ଦୃ ଶ୍ବିଭଙ୍ଗୀୟ ନୀତି ବୋଧ, ନାଗରିକ କରଁ ବ୍ୟ ନେଇ ସଚେତନତା, 
ଅତ୍ୁମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ଅନ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ, ନିଜର ପରିବାର ଲୋକଙ୍କ 
ପ୍ରତି ମନୋଭାବ ପରି ବହୁ ଘଟଣା ଜଣଙ୍କର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପାଇଁ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ନିଜର ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାର ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅନ୍ୟର ସୁଖ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ମୂଲ୍ୟ ବୃଵି ଦିଗରେ ସହାୟକ ମନେହୁଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଆତ୍ୃସମ୍ମାନବୋଧ, ସ୍ବାଭିମାନ 
ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ବ୍ୟକ୍ତ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ସୃଷ୍ଠି ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
ସମାଜରେ ବହୁ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ମିଳିବେ ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜର ଶ୍ରମ ଓ ବୃଭିି କରି ଆର୍ଥକ ଅସ୍ଵଚ୍ଳତା ଭିତରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟକୁ ଠକଳ୍ଧି ନାହିଁ ଓ ନିଜର ତେଲ ଲୁଣର ସଂସାର ଭିତରେ ନିଜର ସ୍ଵଳ୍ପ 
ଉପାର୍ଜନ ସର୍ଭେ ଆତ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭକରନ୍ତି । ସମାଜରେ ଏପରି କିଛି ଲୋକ ମିଳିବେ 
ଯେଉଁମାନେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ, ଉଚ୍ଚ ପଦ ପଦବୀରେ ଅଛନ୍ତି ଅଥଚ ନାନା ଅସାଧୁ ଉପାୟରେ 
ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଚ୍ଚନ କରନ୍ତି । ନିଜ ପଦ ପଦବୀର ସୂଯୋଗ ନେଇ ଲାଞ୍ଚ ମିଛକୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଶୈଳୀରେ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେହିପରି ସମାଜରେ ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତ ନିଶ୍ଚୟ ଅହନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଯେ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ପନ୍ଧାର 
ପବିତ୍ରତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ନାନା ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ପିତି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ ଅସତ୍‌ ପନ୍ଧାକୁ ଏଡାଇ ଯାନ୍ତି ଓ କେବେ କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟ ପନ୍ମାରେ କିଛି 
କଲେ ଗଭୀର ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଲାଭ କରନ୍ତି । ସମାଜରେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ମିଳିବେ ଯେଉଁମାନେ ଅସତ୍‌ ପଚ୍ଛାରେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ କରୁଥିବାରୁ ଆତ୍ସସନ୍ତୋଷ 
ଲାଭକରନ୍ତି ଓ ନିଜର ପାରିବା ପଣିଆ ନେଇ ବାହାବା ନିଅନ୍ତି । ତେବେ ପନ୍ମାର 
ପବିତୃତାକ୍‌ (Purity of Means) ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର 
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ଜୀବନଦୃ ଷ୍ଠି ଯେ ଉନ୍ନତ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ଯେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର, 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧାର୍ମିକ କ୍ରିୟାକଳାପ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃଦି 
କରିଥାଏ କି ? ସମାଜର ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଇତିହାସର ବହୁ କ୍ରାନ୍ତି କାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ 
ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସକୁ ଜୀବନର ଅବିଛେଦ୍ଯ ଅଙ୍ଗ ଭାବେ ନେଇଥାନ୍ତି | ଏପରିକି ଭଶ୍ବର 
ବିଶ୍ବାସକୁ ବାଦ ଦେଇ ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ତେବେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଘନଘ୍ରଟା ବା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିରେ 
ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିର ସାହାଯ୍ୟ ପାଇବାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଡାକିଥାଏ ! ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ଭୟରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ବା ବିପଦପୂର୍ଣ ପରିସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ମାନସିକ ଶକ୍ତି ଲାଭ 
ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ସ ହୋଇଥାଏ |! ପରଂପରା ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବ ଓ 
କେତେକ ମନସ୍ତାର୍ତବିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଶଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଥାଏ । ଜଣେ ପ୍ରତିଭାବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାକୁ 
ଅଭିନ୍ନ ମନେକରି ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିଥାନ୍ତି । କିମ୍ବା ଏପରି 
ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ଯେ କେତେକ ବାସ୍ତବ ଘଟଣା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବେଳ୍ନକେ ରହସ୍ୟମୟ 
ମନେ ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଏକ ସର୍ଭବଦ୍ଧ ମନକୁ 
ରଶ୍ବର ଭାବନା ଦିଗରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ ! ତେବେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ରୁହେ ଓ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣଦ୍ଵାରା ଜଣେ 
ଯଦି ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ଅଭିନିବେଶ ଲାଭକରେ ତେବେ ଏହାର 
ଉପଯୋଗିତା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ରହିଥାଏ, ଯଦିବା ଏହା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରର ବିଷୟ 
ହୋଇଥାଏ | କିନୁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ଯେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ୃକ ମୂଲ୍ଯ ବ୍ୃଵ୍ି ପାଏ 
ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବରେ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ସମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆମେ ଦେଖେ ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସୀ, ଧାର୍ମିକ କ୍ରିୟା କର୍ମରେ 
ମଜ଼ତ ଅଥଚ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଧାରୀରେ ସେମାନେ ଅସାଧୁ, କୁଟିଳ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ବାର୍ଥପର । ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ବ ରବାଦୀ ବା ସଂଶୟବାଦୀଙ୍କର ଜୀବନ ଧାରାରେ ବହୁ 
ମହତ ମାନବୀୟ ଗୁଣ, ଶୃଂଖଳା, ସାଧୁତା ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
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ସୁତରାଂ ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ଶୃଂଖଳା ଯେପରି 
ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ, ଭଶ୍ବର- ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 


ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା କୁହାଗଲା ତାହା ମଧ୍ଯ ଧାର୍ମିକ ଉପଚାର 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଧାର୍ମିକ ଉପଚାର ପାଳନ କରିବା ନ କରିବା ଏକ 
ଗୁଣାତ୍ୃଵକ ଜୀବନର ମାପକାଠି ନୁହେଁ, ବରଂ ଧାର୍ମିକ ସହନଶୀଳତା ଓ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ 
ଜନିତ ମାନସିକତା ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ 
ପରି ଧାର୍ମିକ ଚେତନାରୁ ଯଦି ଜଣେ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରୁଥାନ୍ତି, 
ତେବେ ଏହା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର 
ପ୍ରେରଣାରୁ ଦୁସ୍ତ ମଣିଷର ସେବା ପାଇଁ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାର ଉଦାହରଣ 
କେତେକ ମିସନେରୀଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଏ | ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ ଭାବରେ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଅନ୍ଯକୁ ବେଳକେ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ କରି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସା 
ଆଚରଣ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ବିରଳ ନୁହେଁ | ଧର୍ମ କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ 
ମହତ୍ତର ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ, ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଦ୍‌ ଷକମୂଳକ ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସର ସେପରି ଗୁରୁତ୍‌ ପୂର୍ଵ ବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ବରଂ ସାଧୁତା, 
ମାନବିକତା, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ମାନବୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଶଶ୍ବର, ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିର ବିଶ୍ଵାସ 
ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ଅବି ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇନପାରେ, ପରନୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ, 
ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ, ମଣିଷପ୍ରତି ସମ୍ମାନଜନକ ଦୃଝିଭଙ୍ଗୀ ବ୍ୟକ୍ତର ଜୀବନକୁ 
ମହତ୍ତର କରିଥାଏ । 


ସାଧୁତା, ନୈତିକତା, ଉଦାର ମାନବିକତା ଇତ୍ଯାଦି ତ ସଭ୍ୟ ଜୀବନର 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ଏସବୁ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଏକ 
ଗୁଣାବ୍ଵକ ଜୀବନର ପରିମାପକ । ତେବେ ଏହା ସହିତ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଆହୁରି 
କିଛି ମୂଲ୍ୟଚୟ ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ । ଜ୍ଞାନଲାଭ 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା, ମୁକ୍ତମନ ପୋଷଣ କରିବା, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଵ୍ଚିରଖୁବା, 
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ବିଚାରଶୀଳ ହେବା ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ତର ଓ ବୃହତ୍ତର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ 
କରିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ସମାଜର ଜଣେ 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖ, ଶାନିରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ, ପାରିବାରିକ ପ୍ରୀତି ବନ୍ଧନ ଭିତରେ 
ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରେ । ତେବେ କିଛି ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତ ଗତ ସୁଖ ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ୟ 
ଓ ପାରିବାରିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ୃ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହି ଜୀବନବ୍ୟାପୀ କିଛି ମହତ୍ତର 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । କେତେକ ପ୍ରତିଭାବାନ ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବା ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ ଆମେ ଅନେକଟା ବ୍ୟତିକ୍ରମ ପରିଲକ୍ଷିତ 
କରିଥାଏ | ସେମାନେ କିଛି ମହତ୍ତର ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ନିଜକୁ ଓ ପରିବାରକୁ ହତାଦାର 
କରିଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଖଆଲୀ, ଅବାସ୍ତ ବବାଦୀ 
ବା ସ୍ପ୍ନବିଳାସୀ ବୋଲି ସମାଜ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ଏପରିକି ନିଜର ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ସେମାନେ ବେଳକେ ନିନ୍ଦିତ ହୋଇଥୂବାର ଦୃଷ୍ଠାନ୍ତ ବି ବିରଳ ନୁହେଁ । 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ, ମଣିଷ ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କିଛି ଗଭୀର 
ଚିନ୍ତା ଓ ଅବଦାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେମାନେ ଯେ ଯଥାର୍ଥରେ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ଯକ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ 
ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ଜଣଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେତିକି 
ଉନ୍ନତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଥାଏ, ତାଙ୍କର ଜୀବନ ସେତିକି ଉନ୍ନତ ଓ ମହତ୍ତର 
ହୋଇଥାଏ । 


ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵରୂପ ବଡ ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । 
ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵଭାବରେ ସ୍ବେହ, ମମତା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଯେପରି ରହି ଛି ପରଶ୍ରୀକାତରତା, 
ବିଦ୍୍‌ଷ, ସ୍ବାର୍ଥପରତା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ରହିଛି । ତେବେ ସମାଜର ଜଣେ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷ ନିଜର ସଂସାର ଭିତରେ ସୁଖ ଦୁଃଖକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚଥାଏ, ବୃହତ୍ତର ସମାଜ 
ପତି ଉଦାସୀନ ରହିବା ତା ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । କିନୁୁ ସମାଜରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ୟର ସୁଖ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ସଂପୃକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରଚ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି 
ସହାନୁ ଭୂତିର ହାତ ବଢାଇଥାନ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ତାହା ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ପରିଚୟ 
ଦେଇଥାଏ । ନିଜର ସାମାନ୍ୟ ତ୍ୟାଗ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ହୃଦୟବଭ୍ଭା ଜୀବନକୁ ମହନୀୟ 
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କରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ ଦରଦୀ ହୃଦୟ ଓ ସଂପ୍ରୀତିର ଦୃଷ୍ଟି ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନର 
ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନକରେ । ଏହା ଯେ ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦିଏ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବେ କୁହାଯାଇ ପାରେ । 


' ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀ, ସ୍ଭାବ, ମାନସିକତା ନାନା କଟିଳ ମନସ୍ତାର୍ତିକ 
କାରଣ ଓ ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥାଏ । ସେହିପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ଓ ଚରିତ୍ର ନାନା ଭାବରେ ପରିବର୍ରଭ ତ ହେଉଥାଏ । ବି ଶେଷକରି 
ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଜଟିଳତା ବ୍ୟକ୍ତ ଉପରେ ନାନା ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ତାକୁ 
ପରିବର୍ଭିତ କରୁଥାଏ | ସୂତରାଂ ମଣିଷ ସ୍ଭାବକୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଛାଂଚରେ ବୁଝିବା 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏକଦା ଅପରାଧରେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ନାନା ଅସାମାଜିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ମହାନ ଉଦାରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିପାରେ କିମ୍ବା ଧର୍ମ, 
ଆଧଧାତ୍ଗିକ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି ବହୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାଜନ ହୋଇଥୁବା କେଉଁ 
ବାବା ମଧ୍ଯ ଅତି କପଟତାର ସହ ନିଜକୁ ପ୍ରଚାର କରିଥାଇ ପାରେ । ତେବେ 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନର ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ସେ ବାସ୍ତବରେ 
ଯାହା କରନ୍ତି ସେଥୁ ପାଇ' ସେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ ହିଁ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟାୟନ ପାଇଁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଯାହା କରେ, ତାହା 
ପାଇଁ ସେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ । ଜଣଙ୍କର ଇଚ୍ଛାକୃତ କର୍ମ ଓ ସାମାଜିକ ସନମନ୍ଧ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ ହୋଇଥାଏ । 


ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ, କର୍ମ ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ଚନ୍ଧର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ପରିଚୟ ବହନ କରିଥାଏ ସେହିପରି ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବା 
ସମାଜର ମଧ୍ଯ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏକ ସମାଜର 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଟ ପରଂପରା, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏତେ ଜଟିଳ ଯେ କେଉଁ ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ କୁହାଯିବ ଏବଂ କାହାକୁ ଅନୁନ୍ଧତ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ କୁହାଯିବ ତାହାର ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ନିରୂପଣ କରିବା କଷ୍ଟକର ମନେହୁଏ | ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ 
ସମାଜର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହୁଥିବାରୁ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସକଳ ଯଦି 
ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ, ନୀତି ଓ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥାଏ ତାହାର ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ 
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ପରିଣାମ ମଙ୍ଗଳକର ମନେହୁଏ | ପରନ୍ତୁ ଯଦି ସମାଜର ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରେ 
ଅସାଧୂତା, ଅନୈତିକତା ଓ ଅନ୍ୟାୟର ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବ ରହିଥାଏ, ତେବେ ସମାଜ 
ପ୍ରଗତି ଶୀଳ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ କେଉଁ 
ବ୍ୟବସ୍କାକୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ କେଉଁ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କୁହାଯିବ ତାହାର ଏକ 
ନିର୍ଣ୍ାୟକ ମାନଦଣ୍ଡ ନିରୂପଣ ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | କାରଣ ଏସବୁ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଆପେକ୍ଷିକ ମନେହୁଏ । ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ ସମାଜ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ବା କ୍ଷୟଶୀଳ ହେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ ଦୁଇଟି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତୁଳନା 
କଲାବେଳେ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ 
ହୋଇପାରେ । କ ଖ ତୁଳନାରେ ଅଧ୍ୂବକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୋଇପାରେ ଅଥଚ ଗ 
ତୁଳନାରେ କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇପାରେ । ଏସବୁକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ମଧ୍ୟ ଗୋଟଏ ଉନ୍ନତ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କେତେକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ । 


ଗୋଟି ଏ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନାଗରିକ ଶୃଂଖଳା ଯେତେ ଅଧୂବକ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥାଏ ତାହାକୁ ଏକ ଉନ୍ନତ ବ୍ଯବସ୍ଥା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଯେଉଁ 
ସମାଜରେ ନାଗରିକ କର୍ଭବ୍ଯ ନେଇ ଜନ ସଚେତନତା ଅଧଵକ ଥାଏ ଓ ଜଣେ 
ସାଧାରଣ ନାଗରିକ ନିଜର ନ୍ୟଯାୟପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ ନାହିଁ ତାହାକୁ ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା କୁହାଯାଇ ପାରିବ, 
ଅଥଚ ଯେଉଁଠି ନାଗରିକ ବିଶଂ ଖଳା ଏକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ ଓ 
ପ୍ରଶାସନରେ ଦୁର୍ନୀତି ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ ତାହା ଏକ କ୍ଷୟ ଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନକରେ | ସେହିପରି ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବା ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ସାଧୁତା, କରଁବ୍ୟନିଷ୍ଠା ଓ ପନ୍ଧାର ପବିତୃତା ନ ଥାଏ ଓ ଏନେଇ ସୃର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ 
ମନୋଭାବ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥାଏ ତାହାକୁ ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କୁହାଯିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ | ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁଠି ସାଧୁ ଓ କତ୍ତବ୍ଯ ପରାୟଣ ହୋଇ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥାଏ ଅଥଚ ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାୟ 
ପନ୍ଛାରେ ଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତ ସମ୍ମାନିତ ହେବା ସହ ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ଅନାୟାସରେ ହାସଲ 
କରି ପାରୁଥାଏ ତାହା ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ ବ୍ଯବସ୍ଥା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବପ୍ରବଣତା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ବିଦଵେଷ ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ହୋଇଥାଏ ଓ ସାମାନ୍ୟ ଘଟଣାକୁ ନେଇ ଅତି 
ଅକ୍ଲେଶରେ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ତିକ୍ରତା ଓ ଅବିଶ୍ଵାସର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥାଏ 
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ତାହାକୁ ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ବ୍ଯବସ୍କା କହିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ | ପୁନଶ୍ଚ ଯେଉଁ ଦେଶର 
ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଜନଗଣଙ୍କର ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ସର୍ବ ନିମ୍ବ ଆବଶ୍ଯକତା 
ପୂରଣ ନେଇ ବ୍ୟଗ୍ରତା ପରିବର୍ରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବପ୍ରବଣତା, ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଧାରକରି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନ ଅକ୍ଲେଶରେ ଆଲୋଡିତ ହେଉଥାଏ ତାହା 
ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ସମାଜର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନକରେ । ସହିପରି ସମତା, ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ସ୍ଟ।କୃତିକୁ 
ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଇ ପାରେ । ମୋଟ ଉପରେ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ 
ଓ ଏହି ସବୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଦୃ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ସମ୍ମିଳତ ପରିଣାମକୁ ନେଇ 
ସମାଜର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ଏକ ଆକଳନ କରାଯାଇପାରେ | 


ତେବେ ସମାଜ ଯେତିକି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୁଏ, ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ନାଗରିକ ଶୃଂଖଳାବୋଧର ଯେତେ ଅଧକ ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଥାଏ, ମାନବବାଦୀ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ଯେତେ ଅଧକ ସ୍ବୀକୃତ ହୁଏ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତର 
ଜୀବନଧାରା ଉପରେ ପଡେ | ଜଣେ ଯଦି ନିଜର ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀରୁ 
ଏସବୁ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଶି କ୍ଷାକରେ ତେବେ ସାଧାରଣତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଆଗ୍ରହୀ ହୁଏ । ଅଥଚ ଯଦି ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରୁ ବ୍ଯକ୍ତ ଏକ ଅବିଶ୍ଵାସର 
ବାତାବରରଣ ପାଏ, ବିଭିନ ସ୍ତରରେ ନିଜର ନ୍ୟାୟୋଚତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ପାଇଁ ହନ୍ତ 
ସନ୍ତ ହୁ ଏ ତେବେ ସମାଜ ପ୍ରତି ତା'ର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନକାରାତ୍ଵକ ହୋଇଉଠେ | ମୋଟ 
ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତର ସୂକ୍ଷୁ ଅନୁଭୂତ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅଧୂକ 
ପ୍ରସାରିତ କରିପାରେ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ୟକ୍ତ ଭିତରର ମହତ୍ତର ଆକାଂକ୍ଷା 
ସକଳକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରିପାରେ । ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଟୁଣାତ୍ୃଵକ ମାନ ବ୍ୟକ୍ତର 
ଜୀବନଧାରାକୁ ଅନୁରୂପ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଭିତରେ ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ସୃ ଵି କରିବାରେ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା 
ନେଇଥାଏ । ଆମର ପାରିବାରିକ ଜୀବନ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ସକଳ ଆମ ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ମୋଟଉପରେ କହିଲେ ବ୍ୟଷ୍ଚି ଜୀବନ ହେଉ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ହେଉ 
ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ବିକାଶ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଦୃ ଵ୍ିର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ଅଟେ । 
ଆଧନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମଣିଷର ସୂଖ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଅପରିସୀମ ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟ 
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କରିଚାଲିଛି । ବ୍ୟକ୍ତର ସହଜାତ ପ୍ରତିଭାର ଉନ୍ନଲେଷ ପାଇଁ ଏବେ ନାନା ସମ୍ଭାବନା 
ମଧ୍ଯ ରହିପାରିଛି । ଅତୀତରେ ମଣିଷକୁ ନାନା ସଂଗ୍ରାମ କରି ଯେପରି ବଞ୍ଚବୀକୁ 
ହେଉଥୂଲା ସେ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅନେକଟା ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିଛି । ଆଜି ତ 
ସଭ୍ୟତାର ରଥ-ଚକ ଅନେକ ଆଗକୁ ଗଲାଣି । ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର 
ମହତତର ଅବଦାନ ଗୁଡିକ ଆଜି ଆଧୁନିକ ଜୀବନଯାତ୍ରା ପାଇଁ ନାନା ପ୍ରେରଣାଦାୟକ 
ଉତ୍ସ ହେଲାଣି । ସାଂୱତିକ ବି ଛିନ୍ନତାବାଦ ଆମ ସଂସାରରୁ କାଳକ୍ରମେ ଅପସରି ଯିବା5ର 
ଲାଗିଛି, କାରଣ ଆଜି ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଥ ବୀର ଭୌଗୋଳିକ ବ୍ୟବଧାନକୁ 
ଦୂର କରିପାରିଛି | ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଓ ମିଳନ ନେଇ ସାରା ବିଶ୍ବରେ 
ଏକ ନୂତନ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହେଉଛି । ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଶ୍ଚି କୋଣ, 
ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ବିଶ୍ଵଦ୍ଧଷ୍ଠି ପରି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି କ୍ରମବର୍ଵିଷ୍କୁ ସଚେତନତା 
ସାରା ବିଶ୍ବରେ ସୃଷ୍ତି ହୋଇଚାଲିଛି । ଏ ସବୁର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟନ୍ଚି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ୃଵକ ମାନକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ଲାଗିଛି । 


ଅବଶ୍ୟ ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସନ୍ଧକ୍ଷଣରେ ନୂଆ ନୂଆ ସମସ୍ୟା ମଧ୍ଯ 
ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଥାଏ ଓ ସମାଜ କେବେହେଲେ ପରିପୂର୍ଣତତା ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ବରଂ ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜ୍ଞେୟ ଯେ ସଭ୍ୟତାର ଚକ ଯେତିକି ଆଗକୁ ଯାଉଥୁବ, 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ନୂଆ ନୂଆ ଆବେଦନ ମଣିଷକୁ ସେତିକି ସକାରାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେଉଥବ ! ତେବେ ଆଜି ବି ଆମ ସଂସାରରେ ଅନେକ ସମସ୍ୟା ରହିଛି । ଆମ 
ଦେଶ ପରି ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ନିରକ୍ଷରତା 
ଓ କୂସଂସ୍|ର ଭିତରେ ଅତି ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷା, ଚିକିସା ଓ 
ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ସେମାନେ ଅନେକଟା ବଞ୍ଚତ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ ବିକଶିତ ରାଷ୍୍ ସକଳ ତରଫରୁ ଏକ ନୂଆ ସାମାଜ୍ୟବାଦର ଭୟ 
ମଧ୍ଯ ବିକାଶଶୀଳ ଦେଶ ପ୍ରତି ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ପରିବେଶ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୂୁ 
ଭାବେ ପ୍ରଦୂଷିତ ହୋଇ ଚାଲିଛି ଓ ସବୁ ସ୍ତରରେ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଏକ ଅସ୍ବାଭାବିକ 
ଉତ୍ତେଜନା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ନେଇ ଅନିଶ୍ଚିତତା ଓ ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା 
ଆମ ଦେଶ ପରି ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ବଡ ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି | ପୁନଶ୍ଚ ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତର ସମସ୍ତ ସୁବିଧା ସର୍ତ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଏବେ 
ବି ସମାଜରେ ରହିଛି । କୂସଂସ୍ବାର ଓ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ଏବେ ବି ପୂର୍ଣ୍ଣ କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି । ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବ 
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ସମାଜରେ ସମୟରେ ନାନା ଉତ୍ତେଜନା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି | ନୂତନ ଅଥନୀତି ସମାଜକୁ 
ସମତା ଦିଗରେ ନେବା ପରିବର୍ରେ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣ ବୃଦ୍ଧି କରିଚାଲିଛି । 
ସଂତ୍ରାସବାଦ, ହିଂସା ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ମଧ୍ଯ ବଢିଚାଲିଛି ! ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନଧାରାର ଏସବୁ ନକାରାତ୍ସକ ପରିଣାମ । ବସ୍ତୁତଃ ସାମୁହିକ ସ୍ତରରେ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏସବୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି । ତେବେ ସାମୁହିକ ଭାବେ ମଣିଷର 
ସୃଜନଶୀଳତା ଯେକୌଣସି ଆହ୍ଵାନର ମୁକାବଲା କରିଥାଏ । ଆଜି ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଯେଉଁ 
ଆହ୍ବାନ ଆସିଛି ତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ମଧ୍ୟ ମଣିଷର ଯେ ସାଧ୍ଯାତୀତ ନୁହେଁ ତାହା କହିହେବ | 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଏନେଇ ବିଚାର ପ୍ରକଟିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 


ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରରେ ସକଳ ବିକାଶର ପରିକଳ୍ପନା ଓ ଯୋଜନାର ରୂପାୟନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ଅଭି ବୃଵ୍ିିକୁ ମଧ୍ୟ ସଂଯୋଜିତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଏସବୁ ସହ ନୈତିକ ଓ ମାନବିକ ଆଭିମୂଖ୍ୟକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯିବା 
ଦରକାର |! ସକଳ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତିକୁ ମୂଲ୍ଯବୋଧ କୈନ୍ଦ୍ରିକ କରାଯିବାଦ୍ଵାରା 
ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ଶୋଷଣ, ବୈଷମ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ୟ ଦୂର କରାଯାଇ 
ପାରିବ | ସେହିପରି ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନନେଇ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ ସଚେତନ 
କରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ | ସାଧୁତା, ମାନବିକତା, ବିଚାରଶୀଳତା ପରି 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ଛାତ୍ର ଛାତ୍ରୀଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇପାରିଲେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ମହତ୍ତର ଅକାଂକ୍ଷା ପ୍ରତି ସଚେତନତା ଆଣିହେବ । ସମ୍ବାଦପତ୍ରର ଗଣମାଧ୍ୟମ ମଧ୍ଯ ଜନ 
ମାନସରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଗନ ଆଣିବାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇପାରିବ । ସାଂପ୍ରତିକ 
ସ୍ଥିତିରେ ଆତ୍ୃ- କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ-ଶୈଳୀର ଯେପରି ପ୍ରସାର ହେଉଛି ତାହାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧର ଭାବନା କିପରି ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇ ପାରିବ 
ସେ ନେଇ ଗଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ସମାଜରେ ଏକ ଗୁଣାତ୍କ ଜୀବନର ବିକାଶ 
ପାଇଁ ଯଦି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିକାଶ ସହ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉତ୍ତରଣ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହେବ | ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ନ ହେଲେ ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନଧାରା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅଧୁକ ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ କରିବା ସହ ସମାଜରେ ନାନା ବିପର୍ଯ୍ୟୟ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବ | 
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ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମ, 
ଦର୍ଶନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 


ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ବୌବ୍ଧିକ ଚେତନାର ଅଗ୍ରଗତି ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡନ ଆସିଛି 
ତାହା ସମାଜରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନ ସଭ୍ୟତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସ୍ତରରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି । ହେଲେ 
ସେମାନଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ଭିଭି ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 
ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ବୌବ୍ଧିକ ଭିତ୍ତି ବିଶ୍ଲେଷଣ ସହ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କିପରି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି ତାର ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ ଏକ ଏକ ସାଂସ ତିକ ଧାରା ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ କାଳକ୍ରମେ ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରେ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ 
ଭାବଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲା ! ଅତୀତରେ କେହି କେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସାମାଜିକ 
ଜୀବନକୁ ସୁସଂହତ ଓ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବନକୁ ନୀତିନିଷ୍ଠ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୈତିକ ଓ 
ତାର୍ବିକ ଆବେଦନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ | ସମସାମୟିକ ପରିବେଶରେ ସେମାନେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ବିଚାରଧାରା ଓ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଠି ସୃଷ୍ଠି କରିଥିଲେ ତାହା କାଳକ୍ରମେ ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରେ ସାଂଗଠନିକ ଓ 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ ନେଇ ଜନମାନସରେ ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା । କାଳକ୍ରମେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଧର୍ମ ସହିତ ଜଣେ ପ୍ରବର୍ଭକ, ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛ ବା ଉଭୟ, କେତେକ ପାରଲୌକିକ 
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ବିଶ୍ଵାସ, ତାର୍ଵିକ ଭାବନା, ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଉପଚାର , କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ସାଂସ ତିକ ପରମ୍ପରା ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ଏହାର ମୌଳିକ ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡିଲା । ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମରେ ନାନା କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, 
ଉପାଖ୍ୟାନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ସମୟର ଅଗ୍ରଗତି ସହ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ 
ଯେତିକି ବିସ୍ତାର ଲାଭ କଲା, ତାର ସାହିତ୍ୟ ରାଜି ସେତିକି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା ଓ ନାନା ଭାବନା, 
କଳନା, ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଆସିଲା । କାଳକ୍ରମେ ଧର୍ମ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡିଲା 
ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଧର୍ମଗତ ପରିଚୟ ରହିଲା । ପୁନଶ୍ଚ ସମୟ ସ୍ରୋତରେ ଧର୍ମ ଭିତରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ କେତେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନେଇ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ 
ମଧ୍ଯ ହେଲା । ତେବେ ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧର୍ମ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ କାଳକ୍ରମେ 
ସୁଦୃଢ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେବା ସହ 
ଶାସକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅସ୍ତ ରୂପେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଲା | ଏହା ସହ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ପୂଜକଗୋଷ୍ଠୀ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବା ସହ ଜନମାନସକୁ ଓ ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କଲେ । 
ଧର୍ମସହ ସାମାଜିକ ଚଳଣି, ପରମ୍ପରା ଓ ରାଜନୀତି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହେଲା । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଗୋଟିଏ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାଂସ୍କୃତିକଧାରା ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହେଲା । 
ସୁତରାଂ ପୁଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଟିନ୍ତାନାୟକ ନିଜର ସମସାମୟିକ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଯେଉଁ ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ତାହା 
ସମୟସ୍ରୋତରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାବନା, ଅଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ, ବୌବିକଧାରା, ସାଂସ୍କୃତିକ ଆବେଗ, 
ଉପଚାର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଏକ ବିରାଟ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହେବା ସହ ଗୋଟିଏ 
ଭୂଖଣ୍ଡର ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡିଲା | 


ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ବୌଦ୍ଧିକ ଉନ୍ଲେଷଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଛି । 
ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଠାରୁ ଦର୍ଶନର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବା ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ, ଉଭୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ପୁରାତନ, ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାର ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଥଲେ | ଜଗତର କିଛି ଆଦିକାରଣ ରହିଛି କି, ଜଞାନର ସୀମା, 
ବୈଧତା, ଭିଭିକୁ କିପରି ସ୍ଥିର କରାଯିବ, ନୈତିକତାର ସଂଜ୍ଞା କଣ, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 
କହିଲେ କଣ ବୁଝାଯିବ; ଜୀବନର କିଛି ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରହିଛି କି ନାହିଁ ରତ୍ଯାଦି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଗଢି ୦ଠିଥଲା । ବିଭିନ୍ନ ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
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ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯରୁ ବୌଵ୍ଦିକ ପରମ୍ପରାର ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇଥଲା | ତେବେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଧାରାଟି ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ବହୁଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହେଲା | 
ଧର୍ମ ଏକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଭିଭି ନେବା ପରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ସେହି ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହିଲା 
ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମଚେତନାର ବିକାଶ ସହିତ ଯେଉଁ ତାର୍ତିକ ଭାବନା ସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା 
ସେସବୁକୁ ଏକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିଭି ଦେବାରେ ଦର୍ଶନ ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ନେଲା । ଧର୍ମୀୟ 
କଳ୍ପନା ବା ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର ଯୋଗାଇବାରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରୟାସ କଲେ । 
ଦର୍ଶନ ଧର୍ମର ସହାୟକ ବା ଅଧୀନ ହେଲା । ସାଂପ୍ରତିକ ଅନ୍ତେଷାରେ ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ 
ଭୂମିକା ନେଇ ଧର୍ମର ବା ଯେକୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷେତ୍ରର ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ଓ 
ଅନୁସୃତ ପ୍ରଣାଳୀର ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେମାନଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ପରିସରକୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ କରୁଛି 
ଅତୀତରେ ତାହା ସମ୍ଭବ ନଥୁଲା ! ଯେହେତୁ ଧର୍ମ ସକଳ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲା, ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ କିପରି ତାର୍କିକ ଭିତ୍ତି ଯୋଗାଇ ହେବ 
ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଲା । ଭଶ୍ବର, ଆତ୍ସା, ମୁକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳକୁ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରିତ କରିବା ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦର୍ଶନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଥଲା । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ୀୟ ଭାବନାମାନଙ୍କୁ ' ଶୃତି ଆଧାରିତ ' ଓ “ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରିତ” ଦୂଇଟି 
ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଗଲା ! କେତେକ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଁ କିଛି ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର, 
ତାହା ଯେତେ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ହେଉନା କାହିଁକି, ଦିଆଗଲା ଓ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର ସମ୍ଭବ ନଥବାରୁ ସେ ସବୁକୁ  “ଶୁତିର”” ପରିସରଭୁକ୍ତ 
କରାଗଲା | ହେଲେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଯେ ଅଲଂଘ୍ୟ, ଶାଶୃତ ଓ ଅକାଟ୍ୟ ଏହା ହିଁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା | 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାମାନସ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜନ୍ମପୂର୍ବରୁ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ 
ବୌଵ୍ଧିକ ମୁକ୍ତ ବିଚାରର ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା । ବହୁ ବୌଵ୍ଧିକ କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ 
ଗ୍ରୀକମାନେ ମୌଳିକ ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥଲେ । ସାହିତ୍ୟ, ଗଣିତ, ରାଜନୀତି, 
କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସମାଜଶାସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ମୌଳିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ି କରିଥିଲେ | ଅବଶ୍ୟ ଏକଦା ଏସବୁ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା । ତେବେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଫଳରେ ଏହି ବୌଵ୍ଧିକଧାରାଟି ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇ ଆସିଥୁଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ 
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ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ବ, ଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ଚର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଶାସକ 
ବା ରାଜାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟ ହିଁ ଜ୍ଞାନରାଜ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ ଉପଜୀବ୍ୟ ହେଲା । ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନର 
ବୌଦ୍ଧିକ ପରମ୍ପରାଟି ଅସ୍ତମିତ ହୋଇଗଲା | ମଧ୍ଯଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାରେ କେବଳ ସଂପୃକ୍ତ ରହିଲେ । ଏହି ଯୁଗରେ ଧର୍ମୀୟ ଚିନ୍ତନ ଓ 
ଦାର୍ଶନିକ ଅପଚିନ୍ତନ ଭିତରୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, କୁସଂସ୍ାର ଓ ରୂଢିବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା | 


ତେବେ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଇଉରୋପରେ ଏକ ନୂତନ ଜାଗରଣର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା | 
ଇଉରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗଧତିକୁ ଜନ୍ମ ଦେଲା ଓ ତାହାର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନେଷ ପ୍ରାୟତଃ ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଏହି 
ଉନ୍ନେଷର ପରିଣାମ ଆଜିର ଆଧୁନିକ ଦୁନିଆଁକୁ ବହୁଳଭାବେ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଛି | ଅବଶ୍ୟ 
ସପ୍ରଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁଠି ଯାହା ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଅନୁସନ୍ଧିସାରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥଲା, ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ ସେପରି କିଛି ସଂଗଠିତ ଉଦ୍ୟମ ବା 
ପରମ୍ପରା ନଥଲା । ବରଂ ସାହିତ୍ୟ, କଳା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସୃଜନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ଉନ୍ଦନେଷ ହୋଇଥୁଲା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୋଇନଥୁଲା ଓ ଏହା ନହେବା ପଶ୍ଚାତରେ ନାନାବିଧ 
କାରଣଥଲା । ଏପରିକି ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇ 
ରହିଥିଲେ । ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନର ଛାଇ ତଳେ ବିଜ୍ଞାନର ବୃଦ୍ଧି ହେଲାନାହିଁ । 
ସେମାନେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭିବୃଦ୍ଧି କ୍ଷେତୁରେ କିପରି ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇ ରହିଥିଲେ ତାହାର ସାମାନ୍ୟ 
କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ଦେବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ । 


ବିଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଭିରି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣର ଆଧାର ଉପରେ ଗଢି 
ଉଠିବା ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠଭାବେ ସତ୍ୟ ଅଟେ ! କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନିୟମ ଆଧାରରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟତିକ୍ରମହୀନ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ସକଳକୁ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ସ | କିନ୍ଧୁ ଦର୍ଶନରେ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ଓ 
ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସକଳ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଜଗତର 
କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଶ୍ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ଦର୍ଶନ କୌଣସି ଅଭିନିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିନଥଲା, ବରଂ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ପ୍ରାକୃତିକ ଜ୍ଞାନ ଦର୍ଶନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅସାର ବା ମାୟା 
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ଥିଲା | ଜ୍ଞାନ କେବଳ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅନୁଶୀଳନଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ନୁହେଁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ବିଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା | ସେହିପରି ଆରିଷ୍ଟଟଲଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହୋଇ 
ଆସିଥ୍‌ବା ଅବରୋହ ପଦ୍ଧତି ବା ଡିଡକ୍ତିଭ୍‌ ମେଥଡ ସକଳ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବୀକୃତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଥଲା | କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ବିଜ୍ଞାନ କିନଧୁ ଆରୋହ ପଦ୍ଧତି ବା ଇଣ୍ଡକଟିଭ୍‌ 
ମେଥଡକୁ ସର୍ବଦା ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ 
ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରି ସାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ବିଜ୍ଞାନର ଅନୁସୃତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁଭବବାଦ ଓ ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗରେ ଆରୋହ 
ପଦ୍ଧତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାଦ୍ଵାରା ବିଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଚାଲିଲା । ଏପରିକି 
ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ସାଫଲ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ ଆଲୋଡନ ଆଣିଲା ଓ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ବଦଳିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଆକାରନିଷ୍ଠ ବୈଧତା ବା ଫର୍ମାଲ ଭାଲିଡିଟି ପରିବର୍ଚେ ବିଷୟନିଷ୍ଠ 
ସତ୍ୟତା ବା ଅବକେକ୍ତିଭ ଟୁଥ ଜ୍ଞାନର ଭିତ୍ତି ହେଲା ! ଜ୍ଞାନର ପରିସରକୁ ନିତ୍ୟ ସଂପ୍ରସାରଣ 
ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ବାଟ ଛାଡିଦେଲା | ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନର ଦିଗ୍ବଳୟ ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ 
କରିପାରିଲା । ବିଜ୍ଞାନର ଏହି ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି ଅଲୌକିକ ରହସ୍ୟ, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଲଶ୍ଵରୀୟ 
ତର୍ତ ଦେବାକୁ ଦର୍ଶନ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରୁ ନାହିଁ । ଅନୁଭବବାଦ ବା ତର୍କ-ବୁଵିବାଦଦ୍ଵାରା 
ଅସମର୍ଥିତ ଭାବନା ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଅପାଂକ୍ରେୟ ହେବାରେ ଲାଗିଲା | ଅତୀତରେ 
ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ତର୍ତ୍ମୀମାଂସା ଯେଉଁ ମହର୍ତ ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲା ତାହା ପରବର୍ରାୀ 
ସମୟର ଅନେ୍‌ଷାରେ ସମସ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ହରାଇଲା । ବରଂ ଦର୍ଶନର ପରିଭାଷା ଓ ପରିସର 
ଏକ ଭିନ୍ନ ଦିଗନ୍ତ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇଚାଲିଛି । 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ନେଇ ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭିତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା | ଅନ୍ୟଜଗତ ଓ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ମଣିଷ ଯେତିକି ମୁକ୍ତ ହେବାରେ ଲାଗିଲା 
ନିଜର ଦୁନିଆଁ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସେତିକି ମାନବୀୟ ରୂପଦେବାରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେଲା ! ପୃଥୁବୀ 
ଗୋଟିଏ ବନ୍ଦୀଶାଳା ଓ ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଳୀକ ମାତ୍ର ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ୟ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ନକାରାତ୍ସକ ଥଲା । ମୁକ୍ତି,ମୋକ୍ଷ, ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି କନିତ ମହାନ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ, 
ବ୍ରହ୍ମାନୁଭୂତି ଇତ୍ୟାଦି କାଛନିକ ଭାବନା ସକଳ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ, ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଥଲା | ମରଣୋତ୍୍ର ଜୀବନ ନେଇ 
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କଳନା ଅପେକ୍ଷା ଏହିକ ସଂପର୍କ ଓ ଏକ ସୁଖମୟ ଗୁଣାତ୍ଵକ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଅଧ୍ୂକ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଲା । ସଭ୍ୟତାର ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀରେ ମଣିଷର ହାତ ରହିଛି ଓ 
ମଣିଷ ତାର ଉଦ୍ୟମରେ ସମାଜ ଓ ସଂସାରକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିପାରେ ଏହି ଭାବନା 
ଅଧୂକରୁ ଅଧକ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା -।- ଧର୍ମର ନିଗଡ ସକଳ ଯେତିକି 
ଖୋଲିଯିବାକୁ ବସିଲା ମାନବବାଦ ସେତିକି ପ୍ରସାରଲାଭ କଲ୍ଲା | ମାନବବାଦ ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟନ୍ଦ 
ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନାର ବିଟ୍ାଶକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲା । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଭିତରେ ଯୈଉଁ 
ଜୀବନଦଧଷ୍ଟି ନିହିତଥୂଲା ତାହା କାଳକ୍ରମେ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହେଲା ¦ ରାଜତନ୍ତ, ସାମ୍ାଜ୍ୟବାଦ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିପୁବର ସ୍ବର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଲା | ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା, ମାନବିକ ଅଧୁକାର, 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କଲା । ଏହିସବୁ ଯେ ଏ 
ଯୁଗର ସର୍ବମାନ୍ୟ ଆଦର୍ଶ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ | 


ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଆଧାରରେ ବିଶ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଅବଧାରଣାରୁ ନାନା ଗବେଷଣା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ବିଶେଷକରି 
କୋପରନିକସୀୟ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣକରିବା ପରେ ଖଗୋଳୀୟ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
ଆବିଷ୍କାର ମାନ ହେଲା । ହେଲେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଜନିତ ଆଦିପର୍ବଟି 
ଏତେ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଛି ତାହା କଳ୍ତନାତୀତ | ବ୍ୁନୋ ଓ ଗାଲିଲିଓଙ୍କୁ ଧର୍ମୀୟ 
ସଂଗଠନ ଓ ଚର୍୍ଟ ତରଫରୁ ନାନା ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି ଓ ଏପରିକି ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା 
ନିଆଯାଇଛି । ସେହିପତି ଭେଷଜ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ବହୂ ରୋମାଞ୍ଚକର କାହାଣୀମାନ ରହିଛି । 
ଆଜି ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ 5: ପରି କ୍ରମବର୍€ି ଷୁ ଅଗ୍ରଗତିର ପାହାଚ ଚଢି ଚଢି ଚାଲିଛି ତାହା ତିନି 
ଟାରି ଶତାବ୍ଦୀ ତଳେ କଳ୍ପନ ନ ରିବା କଷ୍ଟକର ଥଲା | ଆଧୁନିକ ଚିକିସସା ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତିକୁ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଚାର ଅତୀତରେ ବହୁ ବିରୋଧ କରିଛି । ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ଶରୀର 
ବ୍ୟବଛେଦ ଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଅତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେହେଲେ ବି ଶରୀରକୁ ବ୍ୟବଛେଦ କରିବା 
ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅତି ଗର୍ହିତ ଥଲା । ମଣିଷ ଶରୀର ଯେ ଏକ ଦିବ୍ୟ-ସୃଷ୍ଟି ଓ ଏହାର 
ବ୍ୟବଚ୍ଛେଦ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅନୁଜ୍ଞାର ଏକ ଅବମାନନା ଏହି ମାନସିକତା ଯୋଗୁଁ କେହି ଶରୀରକୁ 
ବ୍ୟବଛେଦ କରିବାକୁ ସାହସ ଦେଖାଉନଥଲେ । ଆଣ୍ଡିଆସ ଭେସାଲିୟସ ( ୧୫୧ ୪- 
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୬୪) ଯାହାଙ୍କୁ ଶରୀର ରଚନା ବିଜ୍ଞାନର ଜନକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଶରୀର ବ୍ୟବଚ୍େେଦ 
କରିଥବାରୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ଗୃହଛାଡି ଆସିବାବେଳେ ଏକ ଜାହାଜ 
ଦୁର୍ଘଟଣାରେ ମୃତ୍ଯୁବରଣ କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷ ଯେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରାଣୀ ଏହି 
ଧର୍ମୀୟ ଧାରଣାକୁ ବଦଳାଇ ସାଧାରଣ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ସହିତ ତାହାର ପ୍ରାକୃତିକ ସାମ୍ୟଭାବନା 
ଆଣିବାଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭେଷଜବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ପରିବାଗ ନିୟୋଜନ ଯାହାକି 
ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା, ତାହାକୁ ନିକଟ ଅତୀତରେ ବିରୋଧ 
କରାଯିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଆଧୁନିକ ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତିକୂ 
ଧର୍ମ ଅତୀତରେ ବହୁ ବିରୋଧ କରିଆସିଛି । 


ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଜୈବବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରାଣୀବିଜ୍ଞାନ, କୃଷିବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ଆଜି ଯେପରି 
ଅଗ୍ରଗତି କରି କୃତ୍ରିମ ପ୍ରଜନନ, କ୍ଲୋନିଂ, ଜୈବିକ ଚାଷ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରିଛି ତାହା 
ପଶ୍ଚାତରେ ବିବର୍ଭନବାଦ ତର୍ତ୍‌ ବହୁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି | ବିବର୍ରନବାଦ ପ୍ରତୀତି ଅତୀତରେ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଚାର୍ଲସ ଡାରଉଇନ ( ୧୮୦୯-୯ ୨) ନାନା ଅଧ୍ୟୟନ, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ 
ଫସିଲ ବିଶ୍ଳେଷଣଦ୍ବାରା ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ଏହାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକଲେ । ତାହା ବାସ୍ତବରେ ଏକ 
ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆବିଷ୍କାର ଥଲା । ଡାରଉଇନ ଦର୍ଶାଇଲେ ଯେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଧୀର 
ପରିବର୍ଗନ ଧାରାରେ ଜୀବଜଗତ ଓ ମଣିଷ ବିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ 
କେତେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବଂଶ ଲୋପ ପାଇଯାଉଛି ଓ ନୂତନ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଉତ୍ତବ 
ହେଉଛି ଓ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ଚାଲିଆସିଛି । ଡାରଉଇନଙ୍କ ସମୟକୁ 
ବିଜ୍ଞାନ ଗବେଷଣାର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ସାରିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ବହୁ ବିରୋଧର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡିଛି । ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନବାଦ ପୂର୍ବରୁ ଭୂତତ୍ତବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଗବେଷଣାଲବ୍ଧ ସିବାନ୍ତମାନ ଆସିଥଲା ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଥୁଲା ! 
ସ୍ତରୀଭୂତ ଶିଳାମାନଙ୍କର ପରୀକ୍ଷାରୁ ପର୍ବତ, ପାହାଡ ଓ ଉପତ୍ୟକା, ସୃଷ୍ଟିର ବହୁ ନିୟୁତ 
ବର୍ଷ ପରେ ଯେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଏହା ଜଣପଡିଲା | ବିଶିଷ୍ଠ ଭୂତତ୍ତ୍ବିତ୍‌ ବୁଫନ ( ୧୭୦ ୭- 
୮୮) ନିଜର ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ଵ ପାଇଁ ଚର୍ଚ୍ଚ ପାଖରେ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷାକରି ନିଜର ମତକୁ ଭ୍ରମାତ୍ସକ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତିକୁ ଧର୍ମ 
ନାନା ବିରୋଧ କରିଆସିଛି । 
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ତେବେ ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ପିତିରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ବିଶେଷ ପରମ୍ପରାଟି ଗଢିଉଠିଛି ଓ 
ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଆଧୁନିକ ଜୀବନଯାତ୍ରା, ବିକାଶ, ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି 
ସେଥୁରେ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଯେ ଅନେକଟା ପରିବର୍ଭନ ହେଲାଣି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । 
ପ୍ରହେଳିକା ପୂର୍ଣ ମନେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସଂପ୍ରତି ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନମାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ ଉପକରଣ 
ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଉପାଦାନ' ଆଦି ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ଧର୍ମ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ବିବାଦ ଓ ସଂଘର୍ଷ ସୃଦ୍ଧି ହୋଇଛି ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ 
ସେପରି ହୋଇନାହିଁ, କାରଣ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯେଉଁ ଅବଦାନ ଦେଇଛି 
ସେହି ତୁଳନାରେ ଭାରତୀୟ ଅବଦାନ ଅତି ନଗଣ୍ୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ତେବେ 
ଭାରତୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମ ଓ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘର୍ଷ ସୁବିଦିତ ଅଟେ | 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ମାନବବାଦୀ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ଭାରତରେ ତୀବ୍ର ବିରୋଧକରି 
ଆସିଛି । ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏକ ଅନମନୀୟ ଜାତିଭିଭିକ ସମାଜ ହୋଇ 
ରହିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଭାବନା ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସ୍ପଶ୍ଯତା ଇତ୍ଯାଦିକୁ 
ବିରୋଧ କରିଛି ତାହା ଭୟଙ୍କର ସାମାଜିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟିକରିଛି । ଜ୍ୟୋତିରାଓ ପୁଲେଙ୍କ 
ପରି ସଂ ସ୍ଟାରକ ଯେତେବେଳେ ଦଳିତ ଓ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବାକୁ ଚାହିଁଲେ ତାଙ୍କୁ 
ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହୋଇଛି । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରି ବିଶ୍ଵ ବନ୍ଦ୍ଯୟ ଜନନାୟକ, 
ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ପରି ପ୍ରତିଭାବାନ ସଂସ୍ବାରକ, ଗୋରାଙ୍କ ପରି ମାନବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଜାତିପ୍ରଥା 
ଓ ଅସ୍ପଶ୍ୟତାକୁ ବିରୋଧ କରିବାକୁ ଯାଇ କିଛି କମ୍‌ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇନାହାଳନି । 
ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ସେହି ମାନସିକତାରୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ମୁକ୍ତ ହୋଇଛି ଏହା କୁହାଯାଇ 
ନପାରେ । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପରି ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଭିତରେ ଦଳିତ ଓ ଆଦିବାସୀ 
ମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ ଅଧ୍ବକାରକୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ୟ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦୁମାନେ ବିରୋଧ କରୁଛନ୍ତି । 
ବହୁ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ମାନଙ୍କରେ ପଶୁ ବଳି ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି | ଗାଲକୁ ଏକ ପବିତ୍ର ଜୀବ 
କହି ପୁଜା କରାଯିବା ବେଳେ ମଇଷିମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରରେ ବଳି ଦେବା ସାଧାରଣ ଘଟଣାଥୁଲା | 
ତେବେ ଏହି ସବୁ କୁସଂସ୍ାରମାନଙ୍କ ଯେଉଁମାନେ ବିରୋଧକରି ପ୍ରଗତିଶୀଳ, ନ୍ୟାୟାଧାରିତ 
ଓ ସଂସ୍କାରମୂଳକ ଚେତନାର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ 
ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ନାନା ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ଅଗ୍ରଗତିକୁ ଯେପରି ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ଅଟକାଇ ପାରିନାହିଁ, ଆମ ଦେଶ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଧର୍ମଭାବନା ଜନିତ ରୁଦ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିହତ କରିପାରି ନାହିଁ, 
ଯଦିବା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଧର୍ମ ସ୍ତରରୁ ନାନା ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି । 
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ଆଧୁନିକ ଜିଜ୍ଞାସାରେ ଧର୍ମ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥିବା ଅଲୌକିକତା ବା 
ଦୈବୀ ବିଧାନର ଭାବନା ଯେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବଡ ଅନ୍ତରାୟ ଏହା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଲୌଜିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନ୍ତି ଓ ଜନଗଣଙ୍କର ଏହି ଅଜ୍ଞତାର ସୁଯୋଗ ଅନ୍ୟମାନେ ନେଇଥାନ୍ତି | ସାଂପ୍ରତିକ 
ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ସମସ୍ୟା ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଭିତରେ ବୃହତ୍ତର ସମାଜକୁ 
ଯେପରି ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି ସେଥୁରେ ନାନା ମନସ୍ତାର୍ବିକ କାରଣରୁ କେତେକ ବ୍ୟଣ୍ତି କେତେ 
ବାବା ଓ କାଳନିକ ଦେବାଦେବୀଙ୍କର ଆଶ୍ମିତ ହେଉଛନ୍ତି 1 ଏକ ଅନୂନୃତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସାମାଜିକ 
ବା ଆର୍ଥକ ନିରାପତ୍ତା ନେଇ ନାନା ଶଙ୍କା ଭିତରେ ଗତି କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଏହି ସବୁ 
ବିଶ୍ଵାସର ଶିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଇହ ଜଗତରେ ନାନା ସୁଖ, ଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ମନସ୍ତାର୍ତିକ କାରଣ ନେଇ ପାରଲୌକିକ ଜଗତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି । ଜୀବନର 
ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ଅତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ରଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ଧର୍ମାୟ ମତାନ୍ଧତା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ, ହେତୁବାଦୀ, ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ଓ ସଂସ୍ବାରକ ଗଣ 
ନିରବଛିନ୍ଧଭାବେ ସଂଗ୍ରାମ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଯୁଗ ଯୁଗର ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରଭାବରେ 
ମଣିଷର ମନ ଏପରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି ଯେ, ଯେତେ ନୂତନ ଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଆଲୋଡନ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଗତାନୁଗତିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଆବେଗକୁ ଦୂର କରିପାରୁ ନାହିଁ । 
ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଓ ବିଶେଷପରି ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଲୋକଙ୍କର କେତେକ ପୂର୍ବସିବ 
ଧାରଣା ବା ଆତ୍ସରୁଚିକର ବିଶ୍ଵାସ ସେମାନଙ୍କର ରକ୍ତ ମଜାଗତ ହୋଇରହିଛି । ସଂପ୍ରତି 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ପ୍ରତିକ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯନ୍ତ୍ରପାତିର ବ୍ୟବହାର କରି ବିଜ୍ଞାନର 
ଦୂନିଆଁରେ ବାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା 
ଆଶାନୂରୂପ ଭାବେ ପ୍ରସାର ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଏପରିକି ବିଜ୍ଞାନ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥୁବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପୋଷଣ କରନ୍ତି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଜଣେ ରସାୟନବିଜ୍ଞାନୀ ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ହେଲେ ଜୀବନର ଅସଂଖ୍ୟ ବାସ୍ତବତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ଜଣେ ଅସ୍ତିଶଲ୍ୟ ବିଶେଷଜ୍ଞ ତାଙ୍କ ବୌଵ୍ଦିକ କ୍ଷେତ୍ରଟିରେ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଯେପରି ପରୀକ୍ଷା 
କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହୁଅନ୍ତି ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କ୍ଷେତ୍ର ବା ସୋପାନରେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ପୋଷଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏକ ଯୁଗ୍ତିଶୀଳ ଓ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଆଧାର ଉପରେ ନିଜର 
ବିଶ୍ଵାସ, ବିଚାରକୁ ଗଢି ତୋଳିବା ଏତେ ସହଜ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସଂପର୍କରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ରହିଛି ତାହାକୁ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ 
ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ପ୍ରସାର ନକଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପ୍ରସାର ତ୍ବରାନ୍ବିତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମରେ ପ୍ରକୃତିରେ ଘଟୁଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ଯେ 
ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ରହିଛି ଓ କୌଣସି ଅଲୌକିକ କାରଣ ନାହିଁ ଏହାକୁ ବିଜ୍ଞାନର ଏକ 
ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ଜନଗଣଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ଅଛି । ପ୍ରକୃତିରେ ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ଯ 
ରହିଛି ହେଲେ କୌଣସି ଆଧ୍ୂଦୈବିକ ନିୟମ ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରଟୃ ତିର ଅସଂଖ୍ୟ 
ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି କାରଣ ଏହା ସର୍ବଦା ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଛି । ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶଧାରାରେ ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତ ହିଁ ସର୍ବଦା 
ରହିଆସିଛି । ସେହିପରି ଶୂନ୍ୟରୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ଉଲଘଂନ କରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କାଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅସ୍ଫାଳନ 
କରନ୍ତି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ଯେ ତାଙ୍କର କିଛି ମନ୍ଦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ତାହାହିଁ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ କାର୍ଯ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଭିଭିକୁ ଆହ୍ଵାନ 
ଦେଇଥାଏ | ସାଧାରଣ ଜଗନଣଙ୍କର ଧର୍ମୀୟ ଭାବପ୍ରବଣତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ଯେଉଁ ଚଞ୍ଚକତା ପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନି ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଜାତୀୟ 
ସ୍ତରରେ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଜନମାନସକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ 
ଅବତାର ହେବା ଆମ ସାମାଜିକ ଅନଗ୍ରସରତାର ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାଏ । ପୂର୍ବସିଛି ଧାରଣାରୁ 
ମୁକ୍ତ ନହେବା, ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମତକୁ ଅନ୍ଧଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ କୌଣସି 
ଧର୍ମୀୟ ମତକୁ ଅକାଟ୍ଯ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପ୍ରତିକୂଳ 
ମନେହୁଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ' ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ମାପକଭାବେ ନେବା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । କେବଳ ବିଜ୍ଞାନର ସଫଳତାର ଜୟଗାନ କରିବା 
ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ ବରଂ ବିଜ୍ଞାନର ମର୍ମବାଣୀକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦରକାର । 


ସେହିପରି ଅନ୍ତର୍ବୋଧ ଓ ସୂଜନଶୀଳ ଆବେଗ ସହିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର 
ବିରୋଧନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ଯାହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନର ପରିପନ୍ଛୀ 
ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ଜ୍ଞାନର କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ । ନୂତନ ତଥ୍ୟ, ଅନୁଭୂତି ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପୂର୍ବଧାରଣାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବା ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ | ତେବେ ଆବିଶ୍ଧତ ନିୟମ, ପ୍ରାକୃତିକ କ୍ରମ ଓ 
ପରୀକ୍ଷିତ ତଥ୍ୟ ଭିଭିରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ “ “ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ” ' ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
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ମାନସିକତାର ପରିଚାୟକ । ହୁଏତ ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଅଧ୍ବକ ବ୍ୟାପକ ଓ ଅନୁଶୀଳନ 
ଆହୁରି ଗଭୀର ହେଲେ ଆଜି ଯାହା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନାହିଁ ତାହା ଆଗାମୀ ଦିନରେ ସମ୍ଭବପର 
ହେବ | ତେବେ କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ଯେ ଦୈବୀକାରଣ ନିହିତ ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିର ପରିପନ୍ଛୀ । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ଉଚିତ ମନେକରୁଛି ଯେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଧର୍ମ 
ସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ସେ ସମୟରେ ଏକ ବଡ ଆବଶ୍ଯକତା ଥଲା କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି, ବିଶ୍ଵ ଓ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ମଣିଷର ଧାରଣା ଅତି ସୀମିତ ଥଲା | 
ତେବେ ଏହି ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶକୁ ଦେଖଲେ ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନଧାରା ସେହି ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । 
ସେହିପରି କୌଣସି ଦୈବୀଶକ୍ତି ବା କଳହିତ ଦେବ ଦେବୀ ମଣିଷର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ 
କରିବେ ନାହିଁ ବା ଅତୀତରେ କରି ନାହାନ୍ତି । ବରଂ ବିଚାରଶୀଳ ଭାବେ ମଣିଷ ନିଜର 
ସମସ୍ୟାକୁ ବୁଝିଲେ ତାର ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ବାହାର କରି ପାରିବ । ବିଚାରଶୀଳତା 
ଆମ ଦୁନିଆରେ ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ନୈତିକ ଚେତନାର ବିକାଶରେ ମଧ୍ଯ ସହାୟକ 
ହେବ | ବିଜ୍ଞାନର ବିଚାରଶୀଳ ପ୍ରୟୋଗ ପୃଥବାରୁ ଦାରିଦ୍ର, ଭୋକ, ବ୍ୟାଧ, ବୈଷମ୍ୟ ଓ 
ଶୋଷଣକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ | ଆମର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଗଠନ ସକଳକୁ ଅଧ୍ବକ ନ୍ୟଯାୟଯୁକ୍ତତ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ 
କରିହେବ | ଏହା ସହିତ ଏଯୁଗର ସର୍ବମାନ୍ୟ ଆଦର୍ଶ ମାନବବାଦ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏହି 
ସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ । ମୋଟ ଉପରେ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶସହ ମାନବବାଦୀ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ଆମ ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦରତର କରିପାରିବ । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶସହ 
ହେତୁବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ମାନବିକତାର ସମନ୍ବିତ ବିକାଶ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଗତି ଚକକୁ ବିବର୍ଗନର ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖରକୁ ନେଇପାରିବ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆତ୍ସା ଓ ମନ 


ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଅଛି କି ? ଯଦି ଆତ୍ସା ଅଛି, ତା'ର ସ୍ବରୂପ କଣ ? ଆତ୍କା କଣ 
ଅବିନାଶୀ ? କେବଳ ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଅଛି ନା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବି ? ତେବେ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି |! ଗୋଟିଏ ମତାନୁଯାୟୀ 
କେବଳ ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଅଛି, ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନାହିଁ । ଏହି ମତର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି 
ମଣିଷର ଆତ୍ସା ନ ଥିଲେ ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ରହି 
ନଥାନ୍ତା ¦ ଯେହେତୁ ମଣିଷର ସ୍ପିତି ଅନ୍ୟ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ -ମଣିଷ ବିଚାରଶୀଳ, 
ନୀତିବାଦୀ, ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ରତ୍ଯାଦି-ସେହେତୁ ମଣିଷର ଆତ୍ସା 
ଅଛି, ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତାନୁଯାୟୀ ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଏତେ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି ଯେ ଯଦି ମଣିଷର ଆତ୍କାଥାଏ ତେବେ ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବି ଆତ୍ସା ରହିବା ସମ୍ଭବ | ଶାରୀରିକ ଓ ଜୈବିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଥିବା ମୌଳିକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଯଦି ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଥବା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ତେବେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବି ଆତ୍ସା ଥବ । ପୁନଶ୍ଚ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ତା'ର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ ନା ତାର କୌଣସି ଚେତନା କୌଣସି ଭାବେ 
ରହେ ? ଯଦି ଆତ୍କା ବୋଲି କିଛି ନଥାଏ ତେବେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ସକଳ 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ଲୋପ ପାଇବାର ଭାବନା ମଣିଷକୁ ଅତି ଭୟଙ୍କର ମନେହୁଏ । ମୃତ୍ୟୁ ଯଦି 
ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ ତେବେ 
ଜୀବନର ଅର୍ଥ କଣ ହେବ ? ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ, ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାରେ କେତେ କେତେ ତାର୍ତିକ ବିଚାର ଓ ଅନୁମାନର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ପୃଥବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମୀୟ ପରଂପରାରେ ଆତ୍ସାର ସ୍ପିତି, ସ୍ଵରୂପ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ମୃତ୍ୟୁପର 


= ୧୭୬- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପରିଣତି ନେଇ ନାନା ତାତ୍ତିକ, କାଛନିକ ଓ ରହସ୍ୟବାଦୀ ବିଶ୍ଵାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ସେହିପରି ମଣିଷ ମନ ବା ଚେତନାର ସ୍ଵରୂପ କି ପ୍ରକାର ? ମନ ଭୌତିକ, ଅଭୌତିକ 
ନା ଅନ୍ୟ କିଛି ? ଶରୀର ଓ ମନ ଭିତରେ କଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ? ଶରୀର ଯେପରି ଏକ 
ସତ୍ତା ମନ ସେପରି ଏକ ସତ୍ତା କି ? ଯଦି ଏହା ଏକ ସତ୍ତା, ଏହାର ଶରୀର ଭିତରେ ସ୍ପିତି 
କେଉଁଠି ?ଏହି ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପକୁ କିପରି ଜାଣିହେବ ? ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ସାର ନାନା 
କଳନା ଥୂବାବେଳେ ମଣିଷ ମନର ସ୍ଵରୂପକୁ ନେଇ ନାନା ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ଅବତାରଣା 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଆତ୍କା ଓ ମନର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଥିବା ବିଚାରର ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖାଯାଇଛି । ପାର୍ଶୀଧର୍ମ, 
ରହୁଦୀ ଧର୍ମ, ଖୀଷ୍ଟ ଧର୍ମ ଓ ଇସଲାମ ଧର୍ମ ମୁଖ୍ୟତଃ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବା ମଧ୍ଯ-ପ୍ରାଚ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା । ଏହି ସବୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ପ୍ରାୟତଃ ସାଦୃଶ୍ୟ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ତେବେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ସୂଚନା ସହ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି | ପୂନଶ୍ଚ ମନ ବିଷୟରେ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ମତକୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବା ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । 


(୧) 


ଆତ୍ସା ଯେହେତୁ ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ଭାବନା ନୁହେଁ ବା 
କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନଦ୍ଵାରା ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ ତେଣୁ ଏହାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ନିଆଯାଏ । ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ସାର 
ସ୍ଥିତି, ସ୍ୂରୂପ ଓ ଶେଷ ପରିଣତି ନେଇ ନାନା ମତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର 
ଉତ୍ସ ନେଇ କେତେକ ଭାବନା ନୃତର୍‌ବିତମାନେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପରି କବର ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା ବା ମୃତ୍ୟୁଜନିତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ କରାଯାଉଥିଲା ସେଥୁରୁ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କର ଆତ୍କା ବିଷୟକ ଅନୁମାନକୁ 
କଳନା କରାଯାଇପାରେ । ସେହିପରି ମୃତବ୍ଯକ୍ତ ମାନଙ୍କର ସ୍ଵୃତିକୁ ମନେପକାଇ ବା 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବପ୍ନରେ ଦେଖୁ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍କା ବଞ୍ଚ ରହିବାର କଳନା ମଣିଷ ମନକୁ 
ଆସିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କିମ୍ବା ବହୁ ଅତୀତରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ନିଜର 
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ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଜଳରେ ବା ସ୍ବଚୁ ବସ୍ତୁରେ ଦେଖୁଥବ ସେଥ୍‌ରୁ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଏକ ଆତ୍ସାଥବା 
କଳନା ତା ମନକୁ ଆସିଥାଇ ପାରେ ବୋଲି ନୃତତ୍ଵବିତମାନେ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | କାଳକ୍ରମେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଗଢିଉଠିଲା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଏକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଯାହା ଶରୀରଠାରୁ 
ପୃଥକ, । ଶରୀର ଜଡ ସତ୍ତା ଅଥଚ ଆତ୍ସା ଏକ ଚେତନ ସରା | ଶରୀର ମରଣଶୀଳ 
ଅଥଚ ଆତ୍ସା ଅମର | ମୋଟ ଉପରେ ଆତ୍ସା ଏକ ଅଶରୀରୀ ଚେତନ ସତ୍ତା ଯାହା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁପରେ ଶରୀରରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ରହିପାରେ । 


ପ୍ରାଚୀନ ଲୋକମାନଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଏ 
ବିଷୟରେ ନାନା କାଳ୍ନିକ ବିଚାରମାନ ଗଢିଉଠିଛି । ନୈତିକତା ଜନିତ କାରଣ, 
କେତେକ ମନସ୍ତା୍ତିକ କାରଣ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାରକରି ଧର୍ମ 
ମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ସା ବଷୟକ ତାର୍ବିକ ବିଚାରର ନାନା ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ପାର୍ଶୀଧର୍ମ (ଜୋରୋ ଅଷ୍ଟର, ଖ୍ରୀ.ପୂ. ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଏହି ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକ ଓ ଜେଣ୍ଡ 
ଅବେସ୍ପା ଏହି ଧର୍ମର ମୂଳଗ୍ରନ୍ଧ) ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସା ଥାଏ, ମୃତ୍ୟୁରେ 
ଆତ୍ସା ଜୀବ ଦେହରେ ଅଳ୍ପ କେତେ ଦିନ ଅବସ୍ଥାନ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଏ । 
ଭଶ୍ଵର ତା'ର କର୍ମକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଅଧକ ସୁକର୍ମ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାକୁ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଅଥଚ ଅଧ୍ବକ କୁକର୍ମ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାକୁ ନରକକୁ ପଠାନ୍ତି । ତେବେ ଏହି 
ଧର୍ମାନୁଯାୟୀ ସ୍ଵର୍ଗବାସ ବା ନରକବାସ ଅନନ୍ତକାଳ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ଏ ଜଗତର ଅବସାନ 
ହେଲେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ନୂତନ ଜଗତ ନିର୍ମାଣ କରିବେ | ସେହି ଜଗତରେ ନରକଗାମୀ 
ଆତ୍ଲାମାନଙ୍କୁ ସେ ପବିତ୍ର କରି ପଠାଇବେ ଓ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଥିବା ଆତ୍ସାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯ ରଖୁବେ | 


ଇହୂଦୀ ଧର୍ମ ବା ଜୁଡାଇଜିମ୍‌ର ( ପ୍ରାଚୀନ ହିବ୍ଧ ଓ ଜିଉମାନଙ୍କର ଧର୍ମ, ମୋଜେସ 
ଏହାର ମୁଖ୍ଯ ପୈଗମ୍ବର ଓ ଏହାର ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଧ ବାଇବେଲର ଓଲଡ ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଡ) 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ବ୍ଯକ୍ତର ମୃତ୍ୟୁରେ ତା'ର ଆତ୍ସା କବରରେ ରହେ । ଅନ୍ତିମ ବିଚାର 
ଦିବସରେ ସବୁ ଆତ୍ସା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପାଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବେ । ଭଶ୍ଵର ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥବା ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସାନିଧ୍ଯରେ ସ୍ବର୍ଗରେ ରହିବାର ସୁଯୋଗ ଦେବେ ଓ ମନ୍ଦ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପ କରିଦେବେ । ଏହି ଧର୍ମରେ 
ନରକର ଭାବନା ନାହିଁ । 
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ଇସଲାମ ( ଆରବ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହମ୍ମଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ଧର୍ମ 
ଓ ଏହାର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ କୋରାନ) ମତାନୂଯାୟୀ ମୃତ୍ୟୁରେ ଆତ୍ସା ଶରୀରଠାରୁ ପୃଥକ ହୋଇ 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍କାନ କରେ | ଜଗତର ଅନ୍ତିମ ଦିବସରେ ବିଚାର ପାଇଁ କବରର 
ଶରୀର ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ ଆତ୍ଲା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ । ଅଧଵକ ପୁଣ୍ୟ କରିଥୁବା 
ଲୋକର ଆତ୍ସା ସ୍ଵର୍ଗକୁ ଯାଏ ଓ ଅଧକ ପାପ କରିଥିବା ଲୋକର ଆତ୍ସା ନରକପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକ ବିଷୟରେ ନାନା ବର୍ଣ୍ଣନା ଇସଲାମ ଧର୍ମରେ ରହିଛି । ନରକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ସା ନାନା ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ କଷ୍ଠ ପାଇଥାଏ ¦ ତେବେ ସ୍ଵର୍ଚପ୍ରାପ୍ତି ବା ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଅନନ୍ତକାଳ ପାଇଁ ହୁଏ । 


ଖ୍ମୀଷ୍ଟଧମ ( ଯୀଶୁ ଇହୁଦୀ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଟାରକ ହେଲେ ବି ତାଙ୍କୁ ପରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର 
ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି ଓ ଏହି ଧର୍ମର ମୂଳ ଗ୍ରଚ୍ଛ ବାଇବେଲର ନିଉ ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟ ) 
ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଯାହା ଅମର | ଅମର ହେଲେ ବି ଏହା 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୀନ । ସକଳ ଆତ୍କା ବିଚାର ଦିବସରେ ସେମାନଙ୍କର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଶରୀର ଧରି ଆସିବେ । ଛଶ୍ଵର ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଓ ଭଶ୍ଵର-ଅନୁଗତ 
ଆତ୍କାମାନଙ୍କୁ ଚିରକାଳ ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଓ ମନ୍ଦ ଆତ୍ଲାମାନଙ୍କୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନରକକୁ 
ପଠାଇବେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ଆତ୍ସାମାନେ ଅନନ୍ତକାଳ ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯା'ନ୍ତି ବା ନରକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ପା'ନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । 


ଏହି ସବୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା ପ୍ରତୀତିରେ ଅନେକ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ 
ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରସଂଗ ହେଉଛି ଯେ ଏହି ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଭାବନା 
ନାହିଁ । ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବା ଧର୍ମମାନେ ଆତ୍କାର ପୁନର୍ଜନ୍ସରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥୁଲାବେଳେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା ଧର୍ମମାନେ ଆତ୍ସାର ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ସରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତିନାହିଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ଏହାକୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଭାବେ ନିଆଯାଏ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସତ୍ତା ମାତୃ ଗର୍ତ୍ରେ ବା ଜନ୍ଧଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ ଏହି ଜଗତରେ ଜୀବନର 
ଅବସାନ ଘଟେ । ଅର୍ଥାତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଥରେ ମାତ୍ର ଜନ୍ମ ହୁଏ । କୌଣସି ରତର 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆତ୍ସା ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
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ତେବେ ଭଶ୍ବରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଯଦି ଥରେ ମାତ୍ର ଜନ୍ମ ଓ 
ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅନ୍ୟାୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ | ଆମ ସଂସାରରେ 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଏତେ ବୈଷମ୍ୟ ଦେଇ ଭଶ୍ବର କାହିଁକି ଜନ୍ମ ଦିଅନ୍ତି ? ଆମେ ଅନୁଭୂତିରେ 
ଦେଖେ ଯେ କେତେକ ବ୍ୟନ୍ତି ଶାରୀରିକ ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନେ 
ଭଲ ଶରୀର ପାଇଥାନ୍ତି, କେତେକ ଭଲ ଓ ଗୁଣବାନ ବାପା-ମାଙ୍କ ପାଖରେ ଜନ୍ମ ନେବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଅପରାଧୀ ବା ଦୂସ୍ଥ ବାପା, ମାଙ୍କ ପାଖରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ଜୀବନ 
ସାରା କଷ୍ଟ ପା'ନ୍ତି କେତେକ ବେଶ୍‌ ବୁବ୍ଧିମାନ ହୁଅନ୍ତି ଅନ୍ୟମାନେ କମ୍‌ ବୁଵ୍ଧି ବା 
ମାନସିକ ଅନଗ୍ରସର ଭାବେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତି । କେତେକ ପିଲାଟିବେଳୁ ପ୍ରାଟୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ 
ବଞ୍ଚନ୍ତି ଅନ୍ୟମାନେ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଜନ୍ନ ହୋଇ କଅଁଳ ବୟସରୁ ଜୀବନସାରା ନାନା 
ଦୁଃଖ ଭିତରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରନ୍ତି | ଥରେ ମାତ୍ର ଜଗତରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥୁ୍‌ବା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନ୍ୟାୟ ନୁହେଁ କି ? ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଏହାର କୌଣସି ସନ୍ତୋଷଜନକ ଉତ୍ତର ଦେବା ପ୍ରାୟତଃ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ପାରାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପିଥାଗୋରାସ, ପେଟୋ ଓ ଆରିଷ୍ଟଟଲ ଆତ୍ସାର 
ସ୍ପିତି ସମ୍ପର୍କରେ କେତେକ ମତର ଅବତାରଣା କରିଥଲେ | ଏହି ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ 
ଆତ୍ସାର କଳ୍ଚନାକୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ କିଛି ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ଆତ୍ଲାକୁ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଥିଲେ । ପିଆଗୋରାସ ( ଖୀ.ପୁ ୫୮୦-୫ ୦ ୦) ଆତ୍ାର ଅମରତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ଆତ୍ସା ଏକ ଶରୀରର ବାହାରି ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥାଏ ବୋଲି କଳ୍ପନା 
କରିଥିଲେ | ଯେଉଁ ଶରୀରରେ ଜୀବନର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି ତାହା ଏକ ଆତ୍କାର ଅଧଷ୍ଟାନ 
ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥବଲା | ତେବେ ଶରୀରରୁ ଆତ୍ସା ପୃଥକ ହେବା ଓ 
ଏକ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିବାର ବିଚାର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ପ୍ରଥମ 
ପିଥାଗୋରାସ କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ପରେ ପ୍ଲେଟୋ (ଖୀ.ପୁ ୪ ୨୮-୩୪୮) ତାଙ୍କର 
ତର୍ଵମୀମାଂସା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆତ୍ଲାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଆତ୍ସାର ସ୍ଥିତି ରହିପାରିବ । ବରଂ ଶରୀର ଆତ୍ସା ପାଇଁ ଏକ ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାଏ | ଆତ୍କାର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଅବସ୍ଥା (disembodied 


-୧୮୦- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e×istence) |! ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ଲେଟୋ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାମାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ଆଧ୍ବଭୌତିକ ବା ଅତିନ୍ଦ୍ରୀୟ ସ୍ପିତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ, ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତ୍ସା 
ସକଳ ଶରୀର -ରହିତ ହୋଇ ରହିବେ ବୋଲି ଭାବିଥ୍‌ଲେ | ଆତ୍ଵାର ଅମରତ୍ୃ ନେଇ 
ପ୍ଲେଟୋ ଭାବିଥ୍‌ଲେ ଯେ ବସ୍ତୁ ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ଅବୟବ ଯୁକ୍ତ ବା ବହୁ 
ଅଣୁବି ଶିଷ୍ଟ । ଯାହା ଅବୟବଯୁକ୍ତ ତାହାର ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଅବୟ ବଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଯାହା ବିଭାଜ୍ୟ ତାହା ଧ୍ଵଂସ ସାପେକ୍ଷ । ପରନ୍ତୁ ଆତ୍ସା ଅବୟବରହିତ, 
ସରଳ ଓ ଏକ ଅଣୁବି ଶିଷ୍ଟ ସୁତରାଂ ଏହାର ବିନାଶ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଷିରୁ 
ଆତ୍ସା ଅବିଭାଜ୍ୟ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅମର | ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ ପରେ ଆରିଷ୍ଟଟଲ (ଖୁୀ.ପୁ ୩୮ ୪- 
୩ ୨୨) ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ ବିଚାରର ଏକ ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବତାରଣା କରିଥଲେ । 
ଆରିଷ୍ଟଟଲ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଥଲେ ଓ ଯାହା ଅଧକ ଯୁକ୍ତ ସଂଗତ ଥଲା ସେଥୁରେ ଆତ୍କାର ଶରୀର ବାହାରେ 
କୌଣସି ସ୍ଥିତିକୁ ଅସମ୍ଭବ ମନେ କରାଯାଉଥୁଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଆକାର (ସେ 
ଆକାର ବା ଫର୍ମକୁ ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି ) ବସ୍ତୁର ମହର୍ତ୍‌ ବା 
ସାରତରତ୍ତ୍ ଅଟେ । ସେହିପରି ଶରୀରର ସାରତର୍ତ୍‌ ହେଉଛି ଆତ୍ସା୍‌ ତେବେ ଶରୀର 
ବାହାରେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଥିତି ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ । ଏହି ସବୁ ମତ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଆତ୍ଲାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏହି ସବୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 
ଏହି ସବୁ ଭାବନାରୁ ଆତ୍ସା ସରଳ, ଅଯୌଗିକ, ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ତା ବିଶିଷ୍ଟ ଓ ଏକ ଦ୍ରବ୍ଯ 
ପରି ସିବାନ୍ତମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅପରୋକ୍ଷ ଓ ଏହା 
ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଆସିଛି । 


ଏହି ସବୁ ଭାବନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଚି ହୋଇଛି | 
ବିଶିଷ୍ଟ ଅନୁଭବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ହ୍ୟୁମ ( ୧୭ ୧୧-୧୭୭୬) ଓ ସମୀକ୍ଷଣବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ 
କାଣ୍ଡ ( ୧୭ ୨ ୪-୧୮୦ ୪) ଆତ୍ଵା ସଂପର୍କୀୟ ସକଳ ବିଚାରର ଅସାରତା ଓ ଅଵୈଧତା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଅନୁଭବ ନିରପେକ୍ଷ ଆଧାରରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ତର୍କାଭାସ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । କେବଳ କେତେକ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ଆତ୍ସା ସଂପର୍କରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରମାଣଗତ ଭିରି ନାହିଁ । 
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ଗମ୍ଭୀର ଯୁଲ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଆତ୍ସା ବିଷୟକ ସକଳ ତର୍କକୁ କାଣ୍ଟ ଅବୈଧ ବା ତର୍କାଭାସ 
ବୋଲି ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କାଣ୍ଟଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ହ୍ୟୁମ୍‌ ଆମର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ବିଷୟରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ଲାଭ କରୁ ତାହା ଆତ୍କାର ଦ୍ରବ୍ଯତ୍ଵ ବା ସରଳତାର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଥିଲେ । ଆମର ଚେତନାରୁ ଆତ୍ସାର ତାର୍ତିକ, ସଵରୂପଗତ 
ସରଳତାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ତର୍କଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବୈଧ ଓ ଅସିଦ୍ଧ ବୋଲି ହ୍ୟୁମ ମଧ୍ଯ 
ଦର୍ଶାଇଥ୍‌ଲେ । ମୋଟଉପରେ କହିଲେ ଆତ୍ସା ସରଳ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଏକ ଦ୍ରବ୍ୟସତ୍ତା 
ଏହି ଭାବନାକୁ ହ୍ୟୁମ ଓ କାଣ୍ଟ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସରେ ଆତ୍ସାଯେପରି ଏକ ବିଶ୍ବାସ, ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ 
ଯୁକ୍ତିରହିତ ବା ତର୍କାଭାସ ଜନିତ ତାର୍ତ୍ରିକ କଳ୍ପନା | ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବା କଳ୍ପନା ପଶ୍ଚାତରେ 
କୌଣସି ଅନୁଭବଗତ, ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ, ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ବା ଯୁକ୍ତିଗତ କାରଣ ନାହିଁ । 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ସା ଅମର ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା ଥିଲେ ବି ପୁନର୍ଜନ୍ସର 
ଭାବନା ନାହିଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ମୃତ୍ୟୁଦଵାରା ବ୍ଯକ୍ିସରାର ଅବସାନ ହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ ଥବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଚାର ଦିବସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ସାମାନେ 
ମୂରତବ୍ୟକ୍ତିର କବରରେ ରହିବେ ଓ ବିଚାରପରେ ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଚ ବା ନରକକୁ ଯିବେ | 
ତେବେ ବିଚାର ଦିନରେ ଶରୀରର ପୁନରୁଥାନ ହେବ ଓ ଆତ୍ସାମାନେ ନୂତନ ଶରୀର 
ପୁଣି ଫେରିପାଇବେ । ଏଠାରେ ପ୍ଲେଟୋଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ତର୍ତ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଧର୍ମୀୟ ତତ୍ଵ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଧର୍ମୀୟ ମତରେ ଯେଉଁ ପୁନରୁଥାନର 
ପରିକଛନା ରହିଛି ସେଥୂରେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସୁତରାଂ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଲୟ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କ 
ଉପରେ ଅଗାଧ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବାଦ୍ଵାରା ଦିବ୍ୟ ଆଶୀର୍ବାଦରୁ ବିଚାର ଦିବସରେ ଆତ୍ସାକୁ 
ପୁନଜୀବନ ମିଳେ । ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଭାବନା ନ ଥିବାରୁ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭୟାନକ ଓ ବିପଦସଂକୂଳ 
ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ । ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ଵର ଭାବନା ଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ପୁନରୁଥାନର ପରିକଳ୍ନା ନାହିଁ, କିନୁ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ବାସରେ ପୁନରୁଥାନ, ପାପପୁଣ୍ୟର 
ବିଚାର ଦିବସ, ସର୍ଟ, ନର୍କ ଆଦିର ପରିକଛନା ରହିଛି |! 
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ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ବିଶ୍ବାସରେ ଥିବା ମୂତବ୍ଯକ୍ତିର ପୁନରୁଥାନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କଣ ? ଯୀଷୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ 
ମୃତ୍ୟୁର କିଛି ଦିନ ପରେ ଯେପରି ସଶରୀରେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇ ଧର୍ମର ବାଣୀ 
ଶୁଣାଇଥିଲେ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ସେହି ଆଧାରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନରୁଥାନର 
ପରିକଳ୍ନନା କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? ତେବେ ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ବିଚାର ଦିବସରେ 
ସାଧାରଣ ଶରୀର ନୁହେଁ ବରଂ ଏକ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଶରୀର ପାଇବେ । ସଂସାରରେ ଆମର ଏକ 
ଭୌତିକ ଶରୀର ଥବା ଭଳି ପୁନରୁଥାନ ଯୋଗୁଁ ଏକ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଆତ୍ସାମାନେ ଆବିଭତ 
ହେବେ । ଯୀଶୁ ଯେପରି ସ୍ଵଶରୀର ନେର ସାକ୍ଷାତ ଦେଇଥୁଲେ ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସେପରି 
ନିଜର ମୂଳ ଶରୀର ପାଇବେ ନାହିଁ ବରଂ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତରେ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହେବେ । 


ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଦାର୍ଶନିକ ମାନେ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରୁଛନ୍ତି । ନିଜସ୍ବ ଶରୀର ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ତାଦାତ୍୍ଯ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ବୈୟକ୍ତିକ 
ତାଦାତ୍ୟୁ (Personal identity) ଏ କ୍ଷେତୁରେ ଏକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା | ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ କରିବାର ମାନଦଣ୍ଡ ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଶାରୀରିକ ଅବିଛିନ୍ନ 
ଅସ୍ତିତ୍୍‌ । ଶରୀରରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥୁଲେ ବି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ନ ପରଠାରୁ ମୃତ୍ୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ଶରୀରକୁ ଅବିଛିନ୍ନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ରହିଥାଏ ¦ ଶରୀରରେ ଅନେକ 
ପରିବର୍ଭନ ବୟସ ବୃଧି ସହିତ ବା ଜନ୍୍‌ ପରଠାରୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ସଂଘଟିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ଏକ ଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ସହ ଅବିଛିନ୍ନ ଭାବେ ରହିଥାଏ । ତେବେ ଶାରୀରିକ 
ଅବିଛିନ୍ନତା ନଥୁଲେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଯେତେବେଳେ ତା'ର ପୁନରୁଥାନ 
ହେବ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିନା ଶରୀରରେ ତାହାର ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଥିତି ବା ତାଦାତ୍ୟୁକୁ କିପରି ସ୍ପିର 
କରାଯିବ ? ଯଦି ବି ଏକ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ ଜଗତ ବା ସ୍ଵର୍ଗର ପରିକଛନା କରାଯାଏ, ତେବେ 
ସେହି ଜଗତରେ ଶରୀର ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାର ତାଦାତ୍୍ୟ କିପରି ଚିହ୍ନଟ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ? ଶରୀର ରହିତ ଆତ୍ଲାର ଚିନ୍ତା, ଅନୁଭବ, ସ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରିୟା ରହିବ କି ଓ ଯଦି 
ରହେ ତାହା କିପରି ରହିବ ? ଶରୀର ବା ମସ୍ତି ଷ୍ଠ ନଥାଇ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ କିପରି କଳନା 
କରାଯିବ ? ଯେଉଁମାନେ ଶରୀର ବିହୀନ ଆତ୍କାର ପରିକଛନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ଏସବୁର 
କୌଣସି ସନ୍ତୋଷଜନକ ଉତ୍ତର ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ ! ସୁତରାଂ ଆତ୍ସା ଯାହା ସ୍ଵରୂପରେ 
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ଶରୀରବିହୀନ ଚେତନା ମାତ୍ର, ତାହାର ସ୍ଥିତି ଓ ତାଦାତ୍ୟୁକୁ କିପରି ଚିହ୍ନଟ କରାଯିବ ଏକ 
ଗୁରୁତର ସମସ୍ୟା ଭାବେ ଆସିବ । ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ସାର ପୁନର୍ଜୀବନ ଓ ପୁନରୁଥାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ବୈୟକ୍ତିକ ତାଦାତ୍୍ୟ ଏକ କଟିଳ ସମସ୍ୟା ଭାବେ ଦେଖାଯିବ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ସା ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପରିକଳ୍ପନା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ମାନସରେ ରହିଛି ସେ ସବୁର କୌଣସି ଅନୁଭବ ଜନିତ ବା ତର୍କସମ୍ମତ 
ଭିଭିନାହିଁ । ଏସବୁ ସେହି ଅତୀତର କେତେକ ବିଶ୍ବାସ ମାତ୍ର, ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତାରେ 
ଭଶ୍ଵର, ରଶ୍ଵରପୁତ୍ରର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା, ପୁନରୁଥାନ, ପାପ-ପୁଣ୍ଯ ବିଚାର ଦିବସ 
ଯେପରି ଗୁଡିଏ ବିଶ୍ଵାସ, ଆତ୍ଵା, ଆତ୍ଵାର ଅମରତ୍ବ, ଆତ୍କାର ସ୍ଵର୍ଗ ବା ନରକ ଗତି ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ଗୁଡିଏ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସକଳର ଯେ କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ 
ଆଧାର ନାହିଁ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


(9) 


ଆତ୍ସା ସହ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ଓ ଆତ୍ଲାକୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି 
ଭାବିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆତ୍ସା ପରିବର୍ରେ ମନ ପ୍ରତ୍ୟୟର ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ ମନୋଦର୍ଶନ, 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ମନର ସ୍ଵରୂପ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ସଂପର୍କରେ ଦଶନ, ମନୋବିଜ୍ଞାନ, ଚିକିସ୍ା ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟ 
ରହିବା ଜଣାଯାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ଏ ସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ବରଂ ମନ ସଂପର୍କରେ ରହିଥୁବା କେତେକ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ଭାବନା କିପରି ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ଓ 
ବୈଚାରିକ ଅସ୍ପଷ୍ତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ତାହାର ସମ୍ୟକ ସୂଚନା ଦେବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦାର୍ଶନିକ ଦେକାର୍ତ ( ୧୫୯ ୬- ୧୬୫ ୦, ତାଙ୍କୁ ଆଧୁନିକ 
ଦର୍ଶନର ଜନକ ବୋଲି ନିଆଯାଏ)ଙ୍କର ମନ ସଂପର୍କୀୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
ଏକ ଆପ୍ତବଚନ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହେଉଥଲା । ତାଙ୍କ ମତର ଏକ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ଭପରେ ପଡିଥଲା | ତେବେ ଦେକାର୍ତଙ୍କର ବିଚାର ଏକ ଭ୍ରମାତ୍ସକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଯେ ଆଧାରିତ ଥୁଲା ତାହା ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମନୋଦର୍ଶନ ଜନିତ ଚର୍ଚ୍ଚାରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଠ ହୋଇଥଲା । ଦେକାର୍ତଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଦୂନିଆରେ ଗାଲିଲିଓ ( ୧୫ ୬୪- 
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୧୬୪ ୨ )ବିଶ୍ଵର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଇଥିଲେ ଯାହା ସେ ଯୁଗରେ ଏକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ବିଚାର ଥଲା । ପ୍ରକୃତିରେ ଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁର କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ସମ୍ଭବ; କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାର ଅତି ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା (Supernatural 
explanation) ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | “ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ଜଗତର ମୂଳ ତର୍ଵ' ବୋଲି ଯେଉଁ 
ବିଚାର ବିଜ୍ଞାନରେ ଗୃହୀତ ହେଲା, ତା'ର ପ୍ରଭାବରେ ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା 
ଜଡବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁମଳ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦେକାର୍ତ ଚେତନା ବା ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କଲେ । ସେ ଦୁଇ ତର୍ଵର ଭାବନା ଦେଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଶରୀର ଓ ମନ ଦୁଇଟି 
ପୃଥକ ତର୍ତ ଓ ସତ୍ତା | ସେମାନେ ପରସ୍ପରର ବିପରୀତ । ଶରୀର ହେଉଚି ଜଡ ଓ 
ଏହାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ବିସ୍ତୃତି । ଅର୍ଥାତ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ଗୁଣ 
ହେଉଛି ବିସ୍ତୃତି ଓ ଏହା ଯାନ୍ତିକ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ । କିନ୍ତୁ ମନ 
ହେଉଛି ଏକ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ସତ୍ତା ଓ ଏହାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଚେତନା । ଯାହା 
ଚେତନଯୁକ୍ତ ତାହାର ବିସ୍ତୃତି ନାହିଁ, ଯାହାର ବିସ୍ତୃତି ଅଛି ତାହା ଅଚେତନ । ସୁତରାଂ 
ଦେହ ଓ ମନ ସ୍ଵରୂପରେ ଦୂଇଟି ପୃଥକ ସତ୍ତା ଓ ତର୍ଵ | ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଯଦି 
ମଣିଷ ଦୁଇଟି ବିପରୀତ ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ, ତେବେ ସେହି ଦୂଇ ସଭା ମଧ୍ଯରେ କ'ଣ 
ସଂବଧ ରହିଛି ? ଦେକାର୍ତ ମନ ଓ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ 
ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଲେ ତାହା ହେଲା ଅନ୍ୟୋନ୍ୟ କତି ୟାବାଦ 
(interactionism) | ଏହି ମତାନୁଯାୟୀ ଦେହ ଓ ମନର ସଂଯୋଗ ଶରୀରରେ ଅବସ୍ତିତ 
ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ଗ୍ରଚ୍ଛିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ମନ ଓ ଶରୀରର ସଂଯୋଗ ନେଇ ଦେକାର୍ତଙ୍କ 
ପରେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ମତ ଯଥା ମନଦୈହିକ ସମାନ୍ତରବାଦ, ପ୍ରାଗବ୍ୟବସ୍ଥିତ ସଂହତିବାଦ, 
ଶରୀର ବିକାରଭୂତ ମନୋମୀମାଂସାବାଦ ପରି ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିକାଶ ହେଲା । 


ଦେକାର୍ତଙ୍କ ମତର ପରିଣାମ ହେଲା ଯେ ମଣିଷ ଦୁଇଟି ପୃଥକ ସତ୍ତାର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ବା ଦୁଇଟି ପୃଥକ ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ବବାସୀ ଯଥା ଦୈହିକ ରାଜ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ରାଜ୍ୟ । 
ଫଳତଃ ମଣିଷ କେବଳ ନିଜର ମନ ବିଷୟରେ ଜାଣିପାରିବ, କିନୁ ଅନ୍ୟର ମନକୁ 
ଜାଣିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ ! ଅନ୍ୟର ବ୍ୟବହାରକୁ ଦେଖ ଅନ୍ୟର ମନର ଅବସ୍ଥା ବିଷୟରେ 
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ଜଣେ ଯାହା ଅନୁମାନ କରିବ, କାରଣ ଅନ୍ୟର ନିଭୃତ ମନକୁ ଜାଣିବାର ଅନ୍ୟ କିଛି 
ଉପାୟ ହିଁ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଚିନ୍ତା କରିବା, ଭାବିବା, କଳନା କରିବା, ଆଶା କରିବା 
ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏସବୁ ଗୋପନୀୟ । ସକଳ ବୁଵିମାନ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଦୃଶ୍ୟ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଫଳ । ମଣିଷ ମୁଣ୍ଡ ଭିତରେ ମନ ଏକ ନିଭୃତ ଓ ଗୋପନୀୟ 
ସରା ଓ ସକଳ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ମୁଣ୍ଡ ଭିତରେ ନିଭୂତରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ମାନସିକ 
ସ୍ରୋତ | ଏହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ କେବଳ ନିଜର ମନକୁ ଜାଣିବାକୁ 
ସମର୍ଥ, ଅନ୍ୟର ମନ ବିଷୟରେ କୌଣସି କିଛି ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ଅନ୍ୟର 
ମୁଣ୍ଡରେ ପ୍ରବାହିତ ମାନସିକ ସ୍ରୋତକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା କୌଣସି ଭାବେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 


ପ୍ରକୃତିବାଦ ଜନିତ ଭୌତିକବାଦକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ଯାଇ ଦେକାର୍ତ ଶରୀର 
ଓ ମନକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଦ୍ଵିତବାଦର ଅବତାରଣା କଲେ ତାହା ବହୁ ସ୍ତରରେ ବିଚାର 
ବିଭ୍ରାଟ ସୃଷ୍କିକଲା । ଦେହ ଓ ମନ ଯଦି ଦୁଇଟି ବିପରୀତ ସତ୍ତା, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହବ ନାହିଁ । କିନୁ ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଦେହ ଓ ମନ ଭିତରେ ନିବିଡ ସଂବନ୍ଧ ରହିଛି | ଦେହ ଅସୁସ୍ଥ ହେଲେ ମନ ଭଲ ରହେ 
ନାହିଁ ଓ ମନର ଅବସ୍ଥା ଭଲ ନ ରହିଲେ ଦେହ ମଧ୍ଯ ଖରାପ ହୁଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ମନ ଯେହେତୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା, ମନ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଅନ୍ତର୍ଟକ୍ୁ ଆବଶ୍ଯକ । ସେହିପରି ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଅଦଶ୍ୟମାନ ମନ ଉପରେ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ମନ ଯେ ଏକ ଗୋପନୀୟ 
ଅଦଶ୍ୟମାନ ସତ୍ତା ଏହି ଭାବନା ନାନା ବୈଚାରିକ ଜଟିଳତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମଣିଷର ମନ ଏକ ସତ୍ତା, କିନୁ ଏହା ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ 
ପରି ନୁହେଁ । ଦେହ ଯେପରି ଯାନ୍ତିକ ନିୟମର ଅଧୀନ, ମନ ସେପରି ବାହ୍ୟକ, ଯାନ୍ତିକ ବା 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ଅଧୀନ ନୂହେଁ । ଦେକାର୍ତଙ୍କର ଏହି ବିଚାର ଧର୍ମ, ମନସ୍ତତ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ସବୁରି ସ୍ତରରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଚାର ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇ ଯାଇଥଲା | 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭରେ ଦର୍ଶନ ରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବିରାଟ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ 

ହେଲା । ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ ଭାଷା ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆଲୋଡନ 

ଥିଲା ଓ ଏହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ତାର୍ବଵିକ ବିଚାରର ଅନେକ ସୈୌଧ ଭୁଷୁଡି ପଡିବାକୁ ଲାଗିଲା | 
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ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଇଟଗେନକ୍ଟାଇନ, ବର୍ଟାଣ୍ଡ ରସେଲ, ଜି.ଇ.ମୁର ପ୍ରଭୃତି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେଲେ । ସେହି 
ପରଂପରାର ଦାଶନିକ ଗିଲବର୍ଟ ରାଇଲ ମନ-ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଯେଉଁ ସମୀକ୍ଷା ମୂଳକ 
ଗ୍ରଚ୍ଛ ଲେଖୁଲେ ତାହା ଦେକାତୀୟ ବିଚାରର ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ତୁଟିକୁ ନିଖୁଣ ଭାବେ 
ଦେଖାଇଲା | ଦେକାର୍ତଙ୍କର ଶରୀର-ମନ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜନିତ ଦ୍ଵବୈତବାଦ ଏକ ମୌଳିକ 
ତୃଟି ଉପରେ ଆଧାରିତ ବୋଲି ରାଇଲ ଦର୍ଶାଇଲେ ଓ ମାନସ-ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକର ତାର୍କିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦେଲେ । ଏହି ତୁଟିକୁ ସେ ବର୍ଗ-ମିଶ୍ରଣ ଦୋଷ (category mistake) 
ବୋଲି କହିଲେ । ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତରେ ଏହି ବର୍ଗ-ମିଶ୍ରଣ ଯୋଗୁଁ ଯେ ନାନା ଗରୁତର 
ସମସ୍ୟାମାନ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସୃଷ୍ଧି ହୋଇଛି ତାହା ସେ ପ୍ରତିପାଦନ କଲେ | ଆମ 
ଭାଷା ବ୍ୟବହାରରେ ଆମେ ବିଭିନ୍ନ ଶହଦ ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟ ପ୍ରୟୋଗ କରୁ । କିନ୍ଧୁ ଯଦି କୌଣସି 
ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ଯୋଗୁଁ ପୃଥକ, ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କୁ ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ଭାବି ସେମାନଙ୍କୁ ଏକା 
ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରୁ ତେବେ ବର୍ଗ-ମିଶ୍ରଣ ଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ବର୍ଗ-ମିଶ୍ରଣ ଦୋଷର 
ଏକ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ | ଜଣେ ଆଗନ୍ତୁକ ବିଜେବି କଲେଜ ଦେଖୁବାକୁ ଆସିଲେ । 
ସେ ଅଧ୍ଧକ୍ଷଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ, ଅଫିସ, ଶ୍ରେଣୀଗହ, ବିଜ୍ଞାନାଗାର, ପାଠାଗାର ସବୁ ଦେଖଲେ | 
ଏ ସବୁ ଦେଖୁ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଲେ ଯେ ସେ ଅଧ୍କ୍ଷଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ, ଶ୍ରେଣୀଗୁହ... ଇତ୍ୟାଦି 
ଦେଖଲେ, କିନୁ ବିଜେବି କଲେଜ କେଉଁଠି ତ ଦେଖିଲେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ସେ ବର୍ଗ- 
ମିଶ୍ରଣ ଦୋଷ ସୃଷ୍ଷି କରୁଛଚି । ସେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ କୋଠରୀ, ଶ୍ରେଣୀ ଗୃହ ଦେଖୁ 
ସେସବୁ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତ୍ୟୟ ବିଜେବି କଲେଜ ମଧ୍ଯ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତ୍ୟୟ ବୋଲି 
ଭାବୁଛନ୍ତି । ଶ୍ରେଣୀଗୃହ, ବିଜ୍ଞାନାଗାର, ଅଫିସଗଧହ... ଏକ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନର ସୂଚନା 
ଦେଇଥାଏ, କିନୁ ବିଜେବି କଲେଜ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକୁ ବୁଝାଏନାହିଁ । ଏହି ପଦ ମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟବହାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକୁ ପୃଥକ୍ଭାବେ ସୂଚାଇବା ପାଇଁ 
ଯେପରି ପଦ ଭାଷାରେ ରହିଛି ସେହିପରି ଏକ ସମୂହ ସ୍ଥାନକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ପଦ ଭାଷାରେ 
ରହିଛି । ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନ ବୁଝି ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଗର ପଦମାନଙ୍କୁ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୁଝିଲେ 
ବର୍ଗ-ମିଶ୍ରଣ ଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 
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ମନ ଓ ଶରୀର ବ୍ୟାକରଣ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସମଜାତୀୟ ଶବ୍ଦ, କାରଣ ଉଭୟ ବିଶେଷ୍ୟ 
ପଦ, କିନୁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସେମାନେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତ୍ଯୟ । 
ବ୍ୟାକରଣଗତ ସାମଂଜସ୍ୟ ଆଧାରରେ ଦେହ ଯେପରି ଏକ ସତ୍ତା, ଦେକାର୍ତ ଭାବିଲେ 
ମନ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଏକ ସତ୍ତା | ଦେହ ଯେପରି ଭୌତିକ ନିୟମର ଅଧୀନ, ମନ 
ସେହିପରି ଅଭୌତିକ ବା ଆଧାତ୍ମିକ ନିୟମର ଅଧୀନ । ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ପୃଥକ 
ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ଏକ ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟ ବୋଲି ଭାବିବାରୁ ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରମାଦ ସୃଷ୍ଷି 
ହେଉଛି | ରାଇଲ ଦେକାର୍ତଙ୍କର ବା ସେହି ଶ୍ରେଣୀୟ ଦେହ-ମନ ସମ୍ବନ୍ଧ ମତବାଦକୁ 
“ ଯନ୍ତାରୂଢ-ଭୂତ” (ghost in the machine) ଉପାଖ୍ୟାନ ବୋଲି ନାମିତ କରିଛନ୍ତି | 
ଯନ୍ତ୍ର ପରି ଦେହ ଏକ ଭୌତିକ ସତ୍ତା, ମନ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଦୈ ହିକ ବା ଅଶରୀରୀ ସକ୍ରିୟ 
ସରା | ଭୂତ ଅଶରୀରୀ ହୋଇ ଯେପରି ଏକ ସକ୍ରିୟ ସତ୍ତା ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି, 
ମଣିଷର ମନ ସେହିପରି ଏକ ଅଶରୀରୀ ଚଳନ ସତ୍ତା ବୋଲି ଦେକାର୍ତ ଭାବିଛନ୍ତି | 


ବୌବଧିକ ଓ ତାର୍କିକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ଯୋଗୁଁ କିପରି ତାର୍ବିକ ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ଏହା ଦର୍ଶନରେ ଏକ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚାର ବିଷୟ ଅଟେ | କୌଣସି ଶହ୍ଦର ତାର୍କିକ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ବହୁବିଧ ପ୍ରୟୋଗ ରହିବା 
ସମ୍ଭବ । ସୁତରାଂ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବହାର ରହିବ ବୋଲି ବିଚାର 
ଯେପରି ତୁଟିପୂର୍ଣ, ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ଶହ୍ଦ ମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ବା ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସମାନ ବା 
ଏକ ପ୍ରକାର ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ତୁଟିପୂର୍ଵ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ଶବ୍ଦର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ରହିପାରେ ଓ ବ୍ୟାକରଣଗତ ସାମଂଜସ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେକ ଶବ୍ଦ ଏକା 
ପ୍ରକାରର ଜଣା ପଡୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଓ ପ୍ରୟୋଗଗତ 
ଭିନ୍ନତା ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ନ ବୁଝିଲେ ଜଟିଳ ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ସମସ୍ୟାର ସୂତ୍ରପାତ ହୁଏ । ଦେକାର୍ତ ଓ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାକୁ ନେଇ ଏକ ଗମ୍ଭୀର ତାର୍ତିକ ସମସ୍ୟାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି | 


ମନ ଓ ଦେହ ଯେ ପୃଥକ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତ୍ୟୟ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଉଦାହରଣରୁ 

ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇପାରିବ | ଏକା ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟ ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏକା ପ୍ରକାରର ପ୍ରଶନ 

ପଚରାଯାଇ ପାରିବ, କିନୁ ପୃଥକ ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କରାଯାଇ ପାରିବ 
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ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଶରୀରର ଉଚ୍ଚତା କେତେ ଓ ରଙ୍ଗ କଂ ଣ ପଚରାଯାଇ ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ମନର ଉଚ୍ଚତା କେତେ ବା ରଙ୍ଗ କ”ଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାନ୍ତର ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ | ବସୂତଃ ମନ ଓ 
ଶରୀର ଏକା ବର୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୁହଁନ୍ତି । ଆମେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ବା ବ୍ୟବହାରରେ 
ମନ ଓ ଶରୀରକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରିବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ 
ନାହିଁ, କିଚୁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ପ୍ରୟୋଗ 
ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 


ବର୍ଗମିଶ୍ରଣ ଦୋଷରୁ ଉଦ୍ଭବ “ ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ ଭୂତ” ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ମାନସ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ମାନଙ୍କର ବି ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ଚିନ୍ତାକରିବା, ନିଷ୍ଠରି କରିବା, 
ସଂକନଳ୍ ନେବା, ଚକ୍ରାନ୍ତ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟକୁ କେହି କେହି ଅଦୂୃଶ୍ୟମାନ ମାନସିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ସେହିପରି ଅମୂର୍ର ପ୍ରତ୍ୟୟ (abstract concept) 
ଆମେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ଜାତୀୟ ବିପରି, ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା... ଇତ୍ୟାଦି ଅମୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ | ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ ଭୂତ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଏହି 
ଅମୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ ମାନଙ୍କୁ ଅଦଶ୍ଯମାନ ମାନସିକ ସ୍ତୋତର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ବୋଲି କଳ୍ପନା 
କରାଯାଏ । ଚିନ୍ତା କରିବା, ଚକ୍ରାନ୍ତ କରିବା, ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ... ଇତ୍ୟାଦି ମନ 
ସଂବଂଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝାଏ । ଏସବୁ ଶବ୍ଦ ଏକ ଶ୍ରେଣୀୟ ଜଣାପଡୁଥଲେ ବି ଏଗୁଡିକ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଭାଷାରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୁଏ, କିନୁ କୌଣସି ଗୁପ୍ତ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ବୁଝାଏ ନାହିଁ | ବୁଝିବା, ଚିନ୍ତା କରିବା, ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ... ଇତ୍ୟାଦି ସଂପାଦନାତ୍ସକ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝାଏ, ଏଗୁଡିକ ମନଗହୃରର ଅଦୃଶ୍ୟମାନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ । ଜଣଙ୍କୁ 
ବିଚାରଶୀଳ କହିବା ଅର୍ଥ ତାଙ୍କ ମସ୍ତିଷ୍ଠରେ କ'ଣ କ୍ରିୟା ହେଉଚି ତାହାକୁ ଆମେ ବୁଝେ 
ନାହିଁ ବରଂ ସେ କିପରି ଯୁଗ୍ତି କରନ୍ତି, ସମସ୍ୟାକୁ କିପରି ସମାଧାନ କରନ୍ତି ବା କିପରି 
ବ୍ୟବହାର ଦେଖାନ୍ତି ଏ ସବୁକୁ ହିଁ ବୂଝିଥାଉ | ସେହିପରି କଛନା କରିବା ଅର୍ଥ ମନଶ୍ଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖୁବା ବା ଏକ ଗୋପନୀୟ ଚିତ୍ର ମନରେ ଆଙ୍କିବାକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ । କଳ୍ପନାକୁ 
ମନଷ୍ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁବା, କହିବା ଏକ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବିଚାର, କଳନା କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟମାନତା 
ସହ ସଂପ୍ପକ୍ତ ନହେଁ । ଜଣେ ଲେଖକଙ୍କୁ କଳନା ବିଳାସୀ କହିବା ଅର୍ଥ ସେ କ'ଣ ମନଶ୍ଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହା ବୁଝାଏ ନାହିଁ ବରଂ ତାଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଥାଏ । 
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ଜଣେ କବିଙ୍କୁ କଳ୍ପନା-ବିଳାସୀ କହିବା ଅର୍ଥ ସେ ଯେପରି ଭାବଗମ୍ଭୀର ଭାଷାରେ କବିତା 
ଲେଖପାରିବେ ଅନ୍ୟମାନେ ସେପରି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ମନ ଯେ ଦେହ ଭିତରେ ଏକ ଅଶରୀରୀ ସଭା ଓ ମାନସ ପ୍ରତ୍ୟୟ, ବୌବିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ, 
ଅମୁର୍ର ପ୍ରତ୍ୟୟ ଇତ୍ୟାଦି ଗୋପନୀୟ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ମନ ସଂପର୍କିତ 
“ ଯନ୍ତ୍ାରୂଢ ଭୂତ” ସିଦଧାଳର ପରିଣାମ ମାତ୍ର | ମାନସ ପ୍ରତ୍ୟୟ ମନ ଭିତରର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ନ ବୁଝାଇ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଦକ୍ଷତାକୁ ହିଁ ସୂଚାଇଥାଏ | 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ ଯେ ଶରୀର ଓ ମନକୁ ଏକ ବର୍ଗୀୟ ବା 
ଏକ ଶ୍ରେଣୀୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବେ ବିଚାର କରି ମନକୁ ଏକ ସତ୍ତା, ଏକ ଚୈତନ୍ୟମୟ ସତ୍ତା 
ଓ ମନର କ୍ରିୟାକୁ ଅନ୍ତନିରୀକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ଜାଣିହେବ ବୋଲି ଭାବନା ବହୁ ଜଟିଲ ସମସ୍ୟା ଓ 
ଅସ୍ପଷ୍ଟତାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରାଇଛି । ଜଣେ କେବଳ ନିଜର ଭାବନା, ଆବେଗ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଜାଣିପାରିବ, କେହି କେବେହେଲେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତର ମନ ବା ଆବେଗ ବିଷୟରେ କିଛି 
କହିପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରକି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି କଛି 
କହିହେବ ନାହିଁ । ମନ ସଂପର୍କୀୟ ଅସ୍ପଷ୍ଟତାରୁ ଏହି ସବୁ ବିଚାର ଜନିତ ଅହଂମାତ୍ରବାଦ 
(solipcism), ଆତ୍ସକୈନ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ (subjective idealism) ପରି 
ବିଭ୍ରାନତିକର ତାର୍ବିକ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ‘ମନ ଚେତନାମୟ ଓ ଚେତନା ଏକ 
ଅନ୍ତାଲୌୋକ ସଦୃଶ୍ୟ - ଅନେକ ଅସୃଷ୍କତାକୁ ଉଦ୍ରେକ କରାଇଛି । ମନ, ଚେତନା, 
ବବ୍ଦି, ବିବେକ ପରି ମାନସ ପଦଗୁଡିକ ଭାଷାରେ ବହୁବିଧ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୁତ 
ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଦେଖୁ ବିଚାର କରିବା ପରିବରେ ସେ 
ସବୂକୁ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବୋଲି ଭାବିବା ସମସ୍ୟା ଆଣିଥାଏ | ଏପରିକି ଜଣେ ସଚେତନ 
ବ୍ୟକ୍ତ ଅନ୍ତର୍ନିରୀକ୍ଷଣ କରିଥାଏ ବୋଲି ଆମେ କହିଥାଏ । ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ ସେ ଅଦଷ୍ୟମାନ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସଂପାଦନ କରୁଛଚି, ବରଂ ନିଜର ବ୍ୟବହାର 
ନେଇ ଅଧକ ସଚେତନ ହେଉଛନ୍ତି, ନିଜର ଭୁଲ, ତୁଟିକୁ ଡାଏରିରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, 
କଥାବାର୍ରାରେ ସଂଯମତା ରକ୍ଷା କରୁଛନି ଇତ୍ୟାଦି । ସୁତରାଂ ମନ ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟମାନ 
ସତ୍ତା ନୁହେଁ ବା ବୌଦ୍ଧିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ଗୁପ୍ତ କ୍ରିୟାର ସୂଚନା ଦିଏ ନାହିଁ । 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ମଣିଷ ମନର ରହସ୍ୟମୟ ସ୍ପମିତି ବା କ୍ରିୟାର ଅଧ୍ୟୟନ ନୁହେଁ, ବରଂ ମଣିଷର 
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ଆଚରଣ, ବ୍ୟବହାର, ପାରିପାର୍ଶ୍ଚିକ ପରିସ୍ପିତି ସହ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଂପର୍କ ଓ ଅବସ୍କାର ଅଧ୍ୟୟନ । 
ବସ୍ତୁତଃ ମନ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ଜଟିଳ, ଅସୃଷ୍ଟ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ବିଚାର ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, ସେ ସବର ମୁକ୍ତ ହେବାଦ୍ଵାରା ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାପକ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବାର ଅବକାଶ ସୃଷ୍ଟିହେଲା | ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ମଣିଷର ସ୍ଵରୂପ, 
ଆଚରଣ, ବ୍ୟବହାର, ପରିସ୍ଥିତି ସହ ସଂପର୍କ, ପ୍ରତିକ୍ରିୟା, ମାନସିକ ବ୍ୟାଧୂ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ବୁଝିବାରେ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିଲା | “ ଆତା, ମନ, ଚେତନା ଏସବୁ ଯେ 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ତା ” -ମନୋଦର୍ଶନ ଏହି ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ 
ମଣିଷର ଆଚରଣ ଓ ପ୍ରବଣତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କାହିଁକି ଏତେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ତା'ର ମଧ୍ଯ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ହେଲା । ବିଶେଷକରି ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଜଟିଳ ଆଚରଣ 
ଗତ ସମସ୍ୟାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପାଇଁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଓ ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନରେ ଉଦ୍ୟମ 
ହେଲା । ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟବହାର ଓ ଜଟିଳ ଆଚରଣକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିଛି । ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ତର୍ନିରୀକ୍ଷଣବାଦ ସ୍ଥାନରେ 
ବ୍ୟବହାରବାଦ ଏହାର ଅଧ୍ଯୟୟନକୁ ଅତ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ବୃଵ୍ି କରିପାରିଛି । 
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ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତନରେ 
ଆମ୍ପା ଓ ପୁନଜନ 


ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ଏ ପ୍ରକାର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ ମଣିଷ ଭିତରେ ଏକ 
ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ମା ରହିଛି । ଯଦିବା ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଆମ୍ମା ପ୍ରତୀତିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ତଥାପି 
ଏହା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ମଣିଷର ଏକ ଆମ୍ା ରହିଛି ଓ ଆମ୍ବା ଅବିନାଶୀ । 
ସେହିପରି ଆମ୍ାର ମୁକ୍ତି ବା ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଏକ ତାର୍ତରିକ କଳ୍ପନା | ଜୀବନର 
ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ବିଭିନ୍ନ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି ଓ ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମ୍ବାର 
ଭଶ୍ବରପ୍ରାପ୍ତି, ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ରିକୁ ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଯୁଗରେ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥଲା ସେ ଯୁଗରେ ଜୀବନ ଓ ସଂସାର ବିଷୟକ ଅବବୋଧ 
ଭିତରେ ଏହିପରି କଳ୍ପନା ନାନା ଭାବରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥଲା | ନୃତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ 
ଓ ମନସ୍ତତ୍ଵବିତ୍‌ ମାନେ ଆମ୍ବା ବିଷୟକ ଭାବନାର ଉପ୍ପଭ୍ରି ନେଇ କେତେକ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଆମ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ବିଶ୍ବାସ ଧର୍ମ ଭାବନାର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ମୃତ୍ୟୁରେ ବ୍ଯକ୍ତି ସରାର ସମସ୍ତ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପ ପାଇଯିବ ଏହା ମଣିଷକୁ ଭୟଙ୍କର ମନେ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷର ଭଲ 
ମନ୍ଦ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରିବାର ସହଜାତ ଦକ୍ଷତା ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମାର ପରିକଳ୍ପନା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଧାରା ଭିତରେ ଏହି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଯେ 
ମଣିଷର ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ମା ଶରୀର ଭିତରେ ରହିଛି .ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ ଆମ୍ବା ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ରହି ତା'ର ଭପ୍ସିତ ଫଳ ଲାଭ କରିବ । ସେହିପରି ଏକ ନୈତିକ ଆବେଗଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଜୀବନରେ କର୍ମର ଫଳ ଆମ୍ବଲାକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ମଣିଷ 
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କଳନା କରିଛି । ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ସ୍ଵର୍ଗ ନର୍କର କଳ୍ପନା 
ଅଛି କିନ୍ତୁ ପୁନର୍ଜନ୍ଧର ଭାବନା ନାହିଁ । ପାଶୀଧର୍ମ, ଇହୂଦୀ ଧର୍ମ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଓ ଇସଲାମ 
ଧର୍ମରେ ପୁନର୍ଜନ୍ସର ପ୍ରତୀତି ନାହିଁ, କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵର୍ଗ ବା 
ନରକକୁ ଯିବାର କଳ୍ପନା ରହିଛି । ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ପୂନର୍ଜଚନ୍ସର 
ଭାବନା ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କର୍ମର ଫଳ ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ପରଜନ୍ମରେ 
ହେଉ ଭୋଗ କରିବାକୁ ହେବ । ଭଲ କର୍ମ କରିଥିବା ଲୋକମାନେ ସୁଫଳ ପାଂନୁ ଓ ମନ୍ଦ 
କର୍ମ କରିଥବା ଲୋକମାନେ ଦଣ୍ତିତ ହୁଅନୁ ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ନୀତିବୋଧ ଜନିତ ମନସ୍ତର୍ବରୁ 
ସଵର୍ଟ,ନର୍କ ଓ ପୁନର୍ଜନ୍‌ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ମନସ୍ତାର୍ବିକ, ବୌବ୍ଦିକ ଓ ନୈତିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ପାର ପରିକଳ୍ପନା 
ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ, ଧର୍ମରେ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଶଂସିତ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ ଆମ୍ବଲାର ପରିକଳ୍ପନା କିପରି ରହିଛି ତାହାର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ସହ ପୂନର୍ଜନ୍ସ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କେତେକ ଜଟିଳତା ଦେଖାଇବା ଆମର 
ଉଦେଶ୍ୟ | 


(୧) 


ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଉଦ୍ଭବ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ପୁରାତନ । ତେବେ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଯେପରି କେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ରହିଛନ୍ତି, ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ସେପରି କେହି 
ଆଦି ପ୍ରବର୍ଭକ ନାହାନ୍ତି । ସଂପ୍ରତି ଯାହା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛି ତାହା ବହୁ 
ବିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆସିଛି । ଏଥରେ ବହୁ ତାର୍ଵିକ, ପାରଂପରିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଚାରର 
ସମନ୍ଟୟ ହୋଇଛି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଏକକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ନାହିଁ । ବେଦ, ଉପନିଷଦ, ଭଗବଦ୍ଗୀତା, 
ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ ଗ୍ରନ୍ଧ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ତାର୍ତିକ ଭାବନା ସକଳକୁ ନାନା ଦିଗରେ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଏହାକୁ ବୈଦିକ ଧର୍ମ କୁହାଯାଉଥିଲା | ପରେ କେତେକ 
ଏହାକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ ବା ସନାତନ ଧର୍ମ ବୋଲି କହିଲେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ 
ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ବେଳକେ ଅଭିହିତ ହୋଇଛି । ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ପରିଟିତ ହୋଇ 
ଏବେ ଏହା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ଯଦିବା “ହିନ୍ଦୁ ଶବ୍ଦ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇନାହିଁ । ତେବେ ସେ ଯାହାହେଉନା କାହିଁକି ଆତ୍ମ ପୃଶ୍ଵଭୂମିରେ 
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ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ଓ ପ୍ରାଣୀର ଆମ୍ମା ବିଦ୍ୟମାନ | ମଣିଷଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ, କୀଟ ଓ ପତଙ୍ଗର ଆମ୍ା ଥିବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଏପରିକି 
ଜୀବନ ଥବା ଜୀବମାନଙ୍କ ସହିତ ଉଦ୍ଭିଦର ବି ଆମ୍ବା ଥବା କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । 
ଯାହାର ଜୀବନ ଅଛି ତାହା ଏକ ଜୀବାମ୍ବା ଭାବରେ ବିଦିତ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ 
ପୁନର୍ଚନ୍ନ ନେଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର କର୍ମର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ପରବର୍ଭୀ ଜନ୍ମ 
ନିଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଜନ୍ମ, ମୁତ୍ୟ୍‌ ଚକ୍ରରେ ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷଲାଭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂରି ବୁଲୁଥାଏ | 


ଜୈନ ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ହେଉଛନ୍ତି ମହାବୀର (ଖୀ.ପୁ.୫ ୯ ୯ରୁ ଖୀ.ପୁ ୫ ୨୭) | 
ଜୈନ ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ମହାବୀରଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ୨ ୩ଜଣ ଜୀନ ଏହି ଧର୍ମର ମୂଳ 
ଭିତ୍ତି ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ (ସେହି ଜୀନ ବା ତୀର୍ଥଙ୍କରଗଣ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ନୂହଁନ୍ତି) ଓ 
ମହାବୀର ସେହି ଧର୍ମର ମୌଳିକ ଭାବନା ଜନ ମାନସରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ । ଏହି ଧର୍ମର 
ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଏକ ଆମ୍ବା ବା ଜୀବ ରହିଛି ଯାହା ଅମର ଓ 
ସନାତନ । ଶରୀରର ଦେହାନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାର ମୂତ୍ୟୁ ନାହିଁ । ତେବେ ଜୀବର 
ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ତାହା ଭିତରେ ଆସକ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଏହି ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ପୁଦଗଳ 
(ବସୁ ବା ଶରୀର) ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୁଏ ଓ ଏଥରୁ ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ବନ୍ଧନ ମୁକ୍ତ 
ହେଲେ ଆସକ୍ତ ଚାଲିଯାଏ ଓ ଜୀବ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି, ଅନନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇ ମୁକ୍ତି ଲାଭକରେ । ତେବେ ଏହି ଧର୍ମରେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ,ତେଣୁ ମୋକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ପରିବର୍ଭେ ଜୀବ ଏହି ଅନନ୍ତ ଗୁଣର 
ଅଧକାରୀ ହୁଏ ଯାହାକୁ ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ କୁହାଯାଏ । ଜୀବ ଥରେ ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ଏହା ତାହା ପାଖରେ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହେ । 


ଭାରତରେ ସୃଷ୍ଠ ଅନ୍ୟ ଏକ ଧର୍ମ ହେଲା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 
(ଖ୍ୀ.ପୁ. ୫ ୬ ୦-ଖୀ.ପୁ୪୮ ୦ ) ଏହି ଧର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭକ । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଆମ୍ମା କିଛି ନିତ୍ୟ 
ସତ୍ତା ନୁହେଁ ଓ ଏହି ଯୋଗୁଁ ଏହାର ମତକୁ ନୈରାମ୍ୟବାଦ କୁହାଯାଏ ! ଆମ୍ମା ହେଉଛି 
ଚେତନାର ପ୍ରବାହ । ବୌଦ୍ଧ ମତରେ କୌଣସି କିଛି ଶାଶ୍ବତ ବା ଚିରନ୍ତନ ନୁହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ ଅବିରତ ବଦଳୁଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଥାଏ | ସୁତରାଂ ଶାଶ୍ବତ, 


ଚିରନ୍ତନ ବା ଅନିତ୍ୟ ସତ୍ତାର ଭାବନା ଏହି ଧର୍ମରେ ନାହିଁ । ତେବେ ନିରନ୍ତର ଭାବରେ 
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ନିତ୍ୟ ପ୍ରବାହ ଚାଲୁ ରହିଥାଏ । ନଦୀର ଜଳଧାରା ଯେପରି ଚିର ପ୍ରବାହିତ ସେହିପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆମ୍ମା ହେଉଛି ଚେତନାର ଚିରପ୍ରବାହ । ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାରୁ ଅନ୍ଯ ଅବସ୍ଥାର 
ତତ୍କ୍ଷଣାତ ଉତ୍ପର୍ଚି ହୁଏ ଯେପରି ଦୀପର ଶିଖାରେ ଆମେ ଦେଖୁ । ଏପରିକି ମୃତ୍ୟୁରୁ 
ପୁନଶ୍ଚ ପୁନର୍କନ୍ଧର ଅବସ୍ଥା ସୃଶ୍ଚି ହୁଏ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ବାଣ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଯାହା ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ । ତେବେ ନିର୍ବାଣ ଏକ 
ଶୂନ୍ୟତାକୁ ବା ଏକ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ ସେ ନେଇ ବୌବ୍ବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଯେହେତୁ ବୁଦ୍ଧ କୌଣସି ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନର କିଛି କାଳ୍ଧନିକ ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ 
ଚାହିଁ ନାହାନ୍ତି । 


ଶିଖ୍‌ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଭାରତରେ ସୃଷ୍ଟ ଅନ୍ୟ ଏକ ଧର୍ମ ଓ ଗୁରୁ ନାନକ( ୧ ୪୬୯- 
୧୫୩୯) ଏହି ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା । ଏହି ଧର୍ମର ଆଦି ଗୁରୁ ନାନକ ଓ ଦଶମ ଗୁରୁ 
ଗୋବିନ୍ଦ ୍ସଂହ । ସେ ହିଁ ଏହି ଧର୍ମରେ ଶେଷ ଗୁରୁ କୋଲି ନିଜକୁ ଘୋଷଣା କରିଥଲେ । 
ଏହି ଧର୍ମର ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଧ ହେଉଛି ଗ୍ରନ୍ଧ ସାହିବ । ଶିଖ ଧର୍ମାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ 
ପ୍ରାଣ ଓ ଚୈତନ୍ୟ ରହିଛି, ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଖରେ ଏହା ସହ ବିବେକ ଓ ଆମ୍ମା ରହିଛି । 
ଆମ୍ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଓ ପ୍ରତି ଆମ୍ବା ଅନ୍ୟ ଆମ୍ବାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ନଦୀରେ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଜଳଚବିନ୍ଦୁ ଲାପରି ଓ ଦୁଇଟି ଜଳ ବିନ୍ଦୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇଥଲା ପରି ଦୁଇଟି ଆତ୍ମା 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଆତ୍ମା ଇଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କାମ, 
ଲୋଭ, ଅହଙ୍କାର ଆଦି ଯୋଗୁଁ ଆମ୍ମା ଅପବିତ୍ର ହୁଏ ଓ ଜନ୍ମମୁତ୍ୟୁ ଶୃୁଖଂଳରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ 
ରୁହେ । ଆମ୍ବାକୁ ପବିତ୍ର କରିବାକୁ ହେଲେ ମନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ 
ଦେବାକୁ ହୁଏ । ତେବେ ଶିଖ ଧର୍ମର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ଭାବନା ହେଉଛି ଯେ ମୁତ୍ୟଯୁପରେ 
ଧର୍ମରାଜ ଜୀବର କର୍ମଫଳକୁ ବିଚାର କରି ତା'ର ମୁକ୍ତି ବା ପୁନର୍ଜନ୍ସର ସ୍ଥାନ ଓ ସ୍ଥିତି 
ବିଷୟରେ ନିଷ୍ଣରି କରନ୍ତି । ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଭଗବାନଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ସମାହିତ ହୁଏ । 


ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆମ୍ବର ସ୍ଥିତି, ସ୍ଵରୂପ ଓ ମୁଭ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ 
ରହିଁଛି ଯାହା ହେଲା ପୂୁନର୍ଜନ୍ସ । ଏହି ଭାବନା ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମ ମୃତ୍ଯୁ 
ଚକ୍ରରେ ଘୂରିବୁଲେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ ଜନ୍ମ ପରେ ମୃତ୍ଯୁ, ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ଜନ୍ମ......... I 
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ମୁକ୍ତ ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ ପାଇବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆମ୍ମା ଏହି ଚକ୍ର ଭିତରେ 
ତୂରିବୁଲେ । ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ ଜନ୍ମାନ୍ତର ଭାବନାକୁ ଅତି କାବ୍ୟିକ ଓ ଆବେଗପୂର୍ଣଣ 
ଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ଆମ୍ମା ଅମର, ଅସ୍ତ ଏହାକୁ ଛେଦନ କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ଅଗ୍ନି ଏହାକୁ ଜଳାଇପାରେ ନାହିଁ, ଜଳ ଏହାକୁ ଭିଜାଇ ପାରେନାହିଁ କିମ୍ବା ବାୟୁ ଏହାକୁ 
ଶୁଖାଇ ପାରେନାହିଁ । ଏହା ଅଛେଦ୍ୟ, ଅଦାହ୍ୟ, ଅକେ୍ଦ୍ୟେ ଓ ଅଶୋଷ୍ୟ | ଏହା ନିତ୍ୟ ଓ 
ସନାତନ | ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ପୁରୁଣା ବସ୍ତ ତ୍ୟାଗ କରି ନୂତନ ବସ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରେ 
ଜୀବାମ୍ବା ସେହିପରି ପୁରାତନ ବା ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କର ନୂତନ ଶରୀର ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ | 


ଧାର୍ମିକ ପରିଭାଷାରେ ଆମ୍ବାର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ସାଧାରଣତଃ ରହିଛି ସେଥୁରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଆମ୍ବା ଏକ ଚେତନଶୀଳଂ ସତ୍ତା? ଯାହା ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ରହିପାରିବ ! ଏହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ବା ବ୍ଯକ୍ତି ଦୁଇଟି ସତ୍ତାର ସମାହାର, ଯଥା ଶରୀର ଓ 
ଆମା । ଶରୀର ଓ ଆମ୍ବା ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିପରୀତ ତତ୍ତ ଓ ସତ୍ତା । ଶରୀରକୁ ଦେଖୁ ହେବ, 
ସ୍ପର୍ଶ କରିହେବ କାରଣ ଏହାର ବିସ୍ତୃତି ରହିଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଆମ୍ବା ହେଉଛି ଚେତନଶୀଳ 
ସତ୍ତା ଯାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିହେବ ନାହିଁ ବା ଦେଖୁ ହେବ ନାହିଁ । ପୁନ୍ଢ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ଆଧାରରେ ଆମ୍ଲାର ଶରୀର ବିହୀନ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ସ୍ପିତି ହିଁ ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ 
ମାନଙ୍କରେ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତିକୁ ମୋକ୍ଷ ବା ନିର୍ବାଣ ବୋଲି କଳ୍ଛନା କରାଯାଇଛି | 
କେତେକ ଧର୍ମରେ ସ୍ଵଦେହ ମୁକ୍ତିର ଭାବନା ରହିଛି ଓ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଧର୍ମରେ ବିଦେହ 
ମୁକ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନା ରହିଛି । ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ବିଦେହ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପୂର୍ବରୁ ବଞ୍ଚୁଥିବା ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ଯ ଜଣେ ମୁକ୍ତ ଜୀବ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ହିନ୍ଦୁ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଶିଖ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିବାବେଳେ ଜୈନମାନେ କେବଳ ବିଦେହ ମୁଳ୍ତିରେ ହିଁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ମୁକ୍ତ ଆମ୍ବର 
ସ୍ଥିତି ନେଇ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ମାନଙ୍କରେ ମତଭେଦ ରହିଛି। କେତେକ ଧର୍ମ ମତରେ ଆମ୍ମା ମୁକ୍ତ 
ଲାଭ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାହା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଓ ଆମାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ଲୋପପାଏ । ବିଶେଷକରି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର କେତେକ ଧାରାରେ ତଥା ଶିଖ ଧର୍ମରେ ଏହି 
ପ୍ରକାରର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଅଥଚ ଜୈନ ଧର୍ମରେ ମୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁର ଚକ୍ର କେବଳ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ ଅଥଚ ଆମ୍ଲାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ । 
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ମୁକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ଓ ମୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଧର୍ମ ମାନଙ୍କରେ ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଛି । ତେବେ ଆମ୍ଲାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ପିତିର ପରିକ ନା କିପରି ବୁଝିହେବ ? ଆମ୍ବା ଯେହେତୁ 
ସ୍ଵରୂପରେ ଚେତନା ଓ ଚେତନାର କୌଣସି ଶାରୀରିକ ସ୍ମିତି ବା ବିସ୍ତୃତି ନାହିଁ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମ୍ମା ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥବା ସ୍ବତନ୍ତ୍ରତାକୁ କିପରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବ ? ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ଆମ୍ବାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର ତାଦାମ୍୍ୟକୁ (ଏ) ବୁଝାଇବାର କୌଣସି 
ମାନଦଣ୍ଡ ରହିଛି କି ? ଚେତନା ଏକ କ୍ରିୟା ନା ଏକ ସତ୍ତା ? ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଚେତନାକୁ 
ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହି ସ୍ପିତିରେ ଶରୀରଠାରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଥବାର ଭାବନାକୁ କିପରି ବୋଧଗମ୍ଯ କରାଯିବ ? ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାର ମାନଦଣ୍ଡ ହେଉଛି ଶାରୀରିକ ନିରବଳ୍ଛିନ୍ଧତା । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶାରୀରିକ ବିସ୍ତୁୃତି 
ରହିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା, ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଦକ୍ଷତାକୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାର 
ଅବକାଶ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ସ୍ପିତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମ ପରଠାରୁ ମୁତ୍ୟୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯାହା ସବୁ ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ, କିୟା ଓ ଆବେଗ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ ଏହା ତା'ର ଶାରୀରିକ 
ସ୍ପିତି ଦେଇ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥାଏ । ତେବେ ଶାରାରିକ ସ୍ଥିତିର ଅଭାବରେ ଆମ୍ାମାନଙ୍କର 
ଅବସ୍ଥିତିକୁ କିପରି ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଉ ପାରିବ ? ଏସବୁର କିଛି ସନ୍ତୋଷ 
ଜନକ ଉତ୍ତର ଧର୍ମର ଆଧାର ଭିତରେ ଦେବା ସମ୍ଭବ କି ? ଅମ୍ବାର ଶରୀର ବିହୀନ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ, ମୁକ୍ତି,ନିର୍ବାଣ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡିକ କୌଣସି ଆନୁଭବିକ ସତ୍ୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ତିତ 
ନୁହେଁ । ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ତାତ୍ତ୍କ ପରିକଳ୍ପନା ମାତ୍ର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ 
ଜୀବନ ଓ ଜଗତକୁ ଯେଉଁପରି ଅବବୋଧ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି ସେହି ଆଧାରରେ 
ତା'ର ତାର୍ବିକ ବିଚାର ଗୁଡିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି ।! ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୂଳନାମ୍ବକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ଵିକ ବିଚାର ଗୁଡିକର ଭିନ୍ନତାକୁ ଜାଣି ହୋଇଥାଏ | ଯେହେତୁ ଏଗୁଡିକ 
ଆନୁଭବିକ ବା ପ୍ରାମାଣିକ ଆଧାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୁହେଁ ସେଗୁଡିକ କେବଳ ତାର୍ତିକ 
ବିଚାର ଯାହାର ଆଧାର ହେଉଛି ଅନୁମାନ ବା କଳ୍ତନା | 


ତେବେ ଆମ୍ବା, କର୍ମଫଳ ଓ ମୁକ୍ତି ବିଷୟକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଧର୍ମୀୟ ପରିସରରୁ ଯାଇ 
ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ମଧ୍ଯ ଚର୍ଚାର ବିଷୟ ହୋଇଛି ! ଆମେ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆମ୍ଲାର ଅବବୋଧ କିପରି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ଆଲୋଚନା କରିବା | 
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ଆମ୍ବା ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ଭାବନା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାର ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରତୀତି 
ଅଟେ । କେବଳ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ ଛାଡି ଦେଲେ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର 
ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏହି ଭାବନା ରହିଛି ଯେ ମଣିଷର ଏକ ଆମ୍ବା ରହିଛି ଓ ଆମ୍ଲା 
ତା'ର କର୍ମଫଳ ଅନୁଯାୟୀ ପରବର୍ରୀ ଜନ୍ମନିଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ବର୍ଭମାନ ଜୀବନର କର୍ମ ତା'ର 
ଭବିଷ୍ୟତ ଜୀବନ ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ । ଏହି ଭାବନାର କେତେକ ଆପେକ୍ଷିକ ମହର୍ଵ ଥବା 
ମନେହୂଏ | ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ମାନଙ୍କର ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଆମ୍ବା ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଜୀବନର କେତେକ ସମସ୍ଯା, ଘନଘଟା ଓ 
ବୈଷମ୍ୟକୁ ବୁଝିବାରେ ଏହି ପ୍ରକଳ୍ପ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଗୁଡିକ ଆମ୍ବା ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ପ୍ରକଛ ଆଧାରରେ ଜୀବନର କେତେକ ରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଆମେ ଦେଖୁ ତାହାର ସମ୍ଭାବ୍ଯ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁନଙର୍ଜନ୍ସ ଭାବନା 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ଆମେ ଦେଖେ ଯେ କେହି ବୁଦ୍ଧିମାନ, 
ପ୍ରତିଭାବାନ ତ କେହି ନିର୍ବୃଦଧିଆ, କାହାର ଜୀବନସାରା ସୁଖ ତ କାହାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା, କେହି ସୁସ୍ଥ ସବଳ ଦୀର୍ଘାୟୁ ତ କେହି ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧ୍ୂବରେ ଅକ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ଅଛାୟୁ, କେହି ଭଲ ପରିବାରଜ୍ତେ ଜନ୍ମ ନିଏ ତ କେହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃସ୍ଥ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହୁଏ । ଏହି ସବୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏକ ସହଜ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେଉଛି ମଣିଷର ଏହି ସ୍ପିତି ପୂର୍ବଜନ୍ନର କର୍ମର ପରିଣତି 
ମାତ୍ର ଓ ଅଲଂଘ୍ୟ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ମଧ୍ଯ କାଁ ଭାଁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଗୋଟିଏ ପିଲା ତାର ପୂର୍ବ 
ଜନ୍ମର କାହାଣୀ ସ୍ମରଣ କରି ପାରୁଛି, ସେ ଏପରି କେତେକ ଘଟଣା କହୁଛି ଯାହା ତା'ର 
ବର୍ଭମାନ ଜୀବନର କାହାଣୀ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ସହଜ ହୁଏ ଯେ 
ପିଲାଟି ତାର ପୂର୍ବକନ୍ଧର ଘଟଣାକୁ ସ୍ମରଣ କରି ପାରୁଛି ଓ ଏହିପରି ଜାତିସ୍କର ମାନେ 
ରହିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ ସିଦ୍ଧ ଯୋଗୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ପୂର୍ବଜନ୍ନର ବୃତତାନ୍ତକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି । ଜାତିସ୍କର କାହାଣୀ ଓ ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ 
ସିବଧିଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବଜନ୍ନର ସ୍ଵୃତି ବିଷୟ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପର 
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ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ( ଏହା ଷଡ୍‌ ଦର୍ଶନ ଯଥା ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, 
ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ମୀମାଂସା ଓ ବେଦାନ୍ତ ) ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ 
ଯେହେତୁ ଶ୍ରତି ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆତ୍ମାର ଅମରତ୍ବ ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ଧର ଭାବନା ରହିଛି ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହି ସବୁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଆମ୍ବା ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ପ୍ରତୀତିକୁ ଅନାୟାସରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନିଅନ୍ତି । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବ୍ୟାକ୍ତି-ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ବୈଷମ୍ୟ, ଜାତିସ୍କର ଓ ଶଦ୍ଦ ପ୍ରମାଣ 
( ଶୁତିଗରନ୍ଛର ପ୍ରାମାଣିକତା ଆଧାରରେ) ଭିଭିରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ 
ଏହି ଭାବନାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ତିନୋଟି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଗଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା 
ହୋଇ ଆସିଛି ଯାଥା ଆତ୍ମା ଓ ଏହାର ଅମରତ୍ୃ, ପୁନର୍ଜନ୍ଵ ଓ କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ତେବେ ଆମ୍ବ 
ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସ କେତେଦୂର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ ତାହା ଆମେ 
ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । କର୍ମସିଦ୍ଧାନ୍ତ ( ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମର ଫଳ ଏ ଜନ୍ମରେ 
ହେଉ ବା ପରବର୍ଭୀ ଜନ୍ମମାନଙ୍କରେ ହେଉ ଭୋଗ କରିବ) ଏହି ଭାବଧାରା ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବନ୍ଧର ଆକାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । ଆତ୍ମାର 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ପୁନଙର୍ଜନ୍ଧର ଭାବନାକୁ କେତେ ଦୂର ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ତାହା ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ । ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଶେଷୋକ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ବିଚାର 
କରିବା ଓ ପରେ ଆମ୍ବାର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟକୁ ଯିବା | 


ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦର ଭାବନା ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ବର୍ଭମାନ କ ହୋଇଛି ସେ ଅତୀତରେ ଅ, ଆ, ଇ.....ଥିଲା ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଖ, ଗ, ଘ....... ହୋଇ ଚାଲିବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ମୁକ୍ତି ପାଇ ନାହିଁ । ଧରି ନିଆଯାଉ ଯେ 
ଅ ରୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଆମ୍ମା ବିଭିନ୍ନ ଜନ୍ନ ନେଇ କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଛି ଓ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଖ, ଗ....... ହୋଇ ହ ପାଖରେ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି 
ଅ...ରୁ ଜଣେ କ... ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଛି ବୋଲି କ'ଣ ଆଧାର ଅଛି ? ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କହିବାର ମାନଦଣ୍ଡ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? ବର୍ଭମାନ ଯେ କ ହୋଇଛି 
ସେ ଯେ ଅତୀତରେ ଅ,ଆ,ଇ...ଥଲା ଏହାକୁ କିପର ବିଶ୍ଵାସ କରାଯିବ ? ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ କରିବାର ସାଧାରଣ ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିପାରେ । 
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ଗୋଟିଏ ମାନଦଣ୍ଡ ହେଉଛି ସ୍ଵତି ବା ସ୍ମରଣ ଶର୍ତି । ଗୋଟିଏ ଜୀବନରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ତା'ର ସ୍ତି ଭିତରେ ବହୁ କଥା ଧରି ରଖୁଥାଏ ଓ କେତେକ କଥା ମଧ୍ୟ ପାସୋର 
ହୋଇଯାଏ । ଚ ବ୍ୟଲ୍ତିଟି ବର୍ଗମାନ ସତୂରୀ ବର୍ଷରେ ପଦାର୍ପଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ତାଙ୍କ 
ତିନିବର୍ଷ ବୟସର ଘଟଣା ସବୂକୁ ମନେ ରଖୁଛନ୍ତି । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭିନ୍ନତା ବା 
ତାଦାମ୍୍ୟକୁ ବୁଝାଯାଇ ପାରିବ କି ? ଚ ଙ୍କର ମନେ ଅଛି ଯେ ତାଙ୍କୁ ତିନି ବର୍ଷ ହୋଇଥଲା 
ବେଳେ ତାଙ୍କର ଭାଇ ଛ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ, ଚ ଚାରିବର୍ଷରେ ପାଠପଢା ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ, 
ତାଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ବେଳେ ତାଙ୍କର ଜେଜେବାପା ମୁତ୍ୟୁବରଣ କରିଥିଲେ....... ଇତ୍ୟାଦି ¦ ଚ 
ଜନ୍ମ ପରଠାରୁ ଆଜି ସତୁରି ବର୍ଷରେ ପଦାର୍ପଣ କରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସତି ଶକ୍ତିକୁ ଆଧାର 
କରି ଚ ଯେ ଜନ୍ମଠାରୁ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା କୂହାଯାଇ ପାରିବ । ତେବେ ଏବେ ଯେ କ 
ହୋଇଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର କୌଣସି ସ୍ବୃତି ନାହିଁ, ଏପରିକି ଏହି ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
ଘଟଣା ସକଳକୁୂ ସେ ମନେ ପକାଇ ପାରୁନାହାନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରେ 
କେବଳ ସୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନର୍ଜନ୍ଲକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । ସ୍ଵୃତିର 
ଆଧାରରେ ଗୋଟିଏ ଜୀବନରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା ସୂଚାଇ ପାରିବ, ମାତ୍ର 
ପୁନର୍ଚନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକକ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି କ କୁହନ୍ତି ଯେ ସେ 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ନରେ ଓ ଥିଲେ ବୋଲି ତାଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେଉଛି ତେବେ ଏହା କେବେ ହେଲେ 
ସେହି ସ୍ପୃତିକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ନେଇ କର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ ଞ୍ୟ ଥଲା ଓ ଯାହା ଅ ରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା 
ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଜି ଯେ କ ସେ ଯେ ମୂଳତଃ ଅ ଏହା ପ୍ରମାଣ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଅଦ୍ୟାବଧ୍ବ ତଥାକଥିତ ଯେତେ 
ଗୁଡିଏ ଜାତିସ୍ଵର ଘଟଣା ବୋଲି ଦାବି କରାଯାଉଥିବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାନଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନ ହୋଇଛି 
ତାହା ଶଠତାପୂର୍ଣ୍ ପ୍ରଚାର ବୋଲି ଜଣାପଡିଛି । 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭିନ୍ନତାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଶାରୀରିକ 
ନିରବଳିନ୍ଧ ସ୍ଥିତି । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କନ୍ଧଠାରୁ ମୃତ୍ଯୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ଶରୀର ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି ଓ 
ଶରୀରରେ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେଉଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଶାରୀରିକ ନିରବଛିନ୍ଧତା ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ସୂଚିତ କରିବାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ | ପିଲାଟିଏ 
ଜନ୍ମଠାରୁ ମୃତ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ହିଁ ଶରୀରର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥାଏ । ଜଣଙ୍କର ତିନିବର୍ଷର 
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ଶରୀର ଓ ତିରିଶ ବର୍ଷର ଶରୀର ଓ ସତୁରି ବର୍ଷର ଶରୀର ଭିତରେ ବିଶେଷ ସାମଂଜସ୍ୟ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ହିଁ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କାରଣ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବେ ସେ ଏକ ଶରୀରର ଅଧୂକାରୀ ! 
ପୁନର୍ଜନ୍ଵ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ବର୍ଗମାନର କ ଅତୀତର ଅ ଓ ମଝିରେ ଆ, ଇ.... ଇତ୍ୟାଦି 
ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଦୁଇଟି ଜନ୍ମ ଭିତରେ ନା ସ୍ଵତି ରହିଛି ନା ଶାରୀରିକ 
ନିରବଚ୍ଚିନ୍ନତା ରହିଛି । ଏହି ସ୍ପିତିରେ ବର୍ରମାନର କ ଯେ ଅତୀତର ଅ ଏହା କହିବା 
ସମୀଚୀନ ହେବ ନାହିଁ । ସ୍ୃତି ଓ ଶାରୀରିକ ନିରବଛିନ୍ଧତା ଯାହାକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ 
ନେଇ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭିନ୍ନତା ବା ବୈୟକ୍ତିକ ତାଦାମ୍ୟ ପୁତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥାଏ ତାହା 
ପୁନର୍ଜନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୂତରାଂ ବର୍ଭମାନର କ” ର 
ଯେ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଅତୀତ ଇତିହାସ ରହିଛି ତାହା କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ତୃତୀୟ ମାନଦଣ୍ଡ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ହେବ । ତାହା ହେବ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ସ୍ଵଭାବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କେତେକ ମାନସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସ୍ଵଭାବ ଓ ପ୍ରବଣତା 
ରହିଥାଏ ଯାହାକୁ ତାର ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କୁହାଯାଏ ! ପୁନର୍ଜନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ କୁହାଯାଏ 
ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ବଷ୍ଟ ପ୍ରଚବୂରି ଓ ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନେଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅ' ର ଯେଉଁ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ସ୍ଵଭାବ ଥଲା ତାହା ଆ, ର...... ପାଖରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ 
ରହିବ । ଯଦି ଆ ଜଣେ ଶାନ୍ତ ଓ ନମ୍ର ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତି ତେବେ ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ 
ଯେ ସେ ଏହି ଚରିତ୍ର ଓ ସ୍ଵଭାବର ସହଜାତ ଅଧ୍ବକାରୀ । ଯଦି ଅ ସ୍ଵଭାବରେ ଜଣେ 
କଳାକାର, ମିଷ୍ଟଭାଷୀ ଓ ଭାବୁକ ତେବେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ତାଙ୍କର 
ପରବର୍ଗୀ ଜୀବନରେ ଯେତେବେଳେ ସେ, ଆ,ଇ... ହେବେ, ଏହି ପ୍ରବୃତଭି ଓ ସ୍ଵଭାବ 
ନେଇ ଜନ୍ମ ନେବେ । ସେହିପରି ଯଦି ଗ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଜଣେ ଧୂର୍ର, ବଦମାସ ଓ ପ୍ରତିର୍ହଂସା 
ପରାୟଣ ବ୍ଯକ୍ତି ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ଖ, କ.... ଅ ଠାରୁ ଏହି ଚରିତ୍ର 
ନିଜ ଭିତରେ ବହନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ତତ୍‌ ସଂଲଗ୍ନ ମାନଦଶ୍ଡକୁ 
ଏତେ ସହଜରେ ବୋଧଗମ୍ୟ କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ, ପ୍ରବୃଭି ଓ 
ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଚରିତ୍ରରେ ନାନା ଭିନ୍ନତା ଥବା ଜଣାପଡେ | 
ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଚିନ୍ତାଶୀଳ, କେତେକ କଳାପ୍ରିୟ, କେତେକ ସହିଷ୍ୁ 
ରତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ତେବେ ଏହା କଣ କୁହାଯିବ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମାନସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା 
ସ୍ଵଭାବରେ ଏହି ସାମଂଜସ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଦୂଇ 
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ବା ଅଧୂକ ଜୀବିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରବଣତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବା ଏକାଧ୍ବକ ସାଧାରଣ 
ସାମଂଜସ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ ରହେ ସେମାନେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କହିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ 
ହେବ । ତେବେ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ ପୃଥକ୍‌ ସମୟରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଧାରରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସମାନ କରାଯାଇ ପାରିବ । ମନେ କରାଯାଉ 
୧୯୯୦ ମସିହାରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥବା ଚ ଛାତ୍ର ଜଣଙ୍କ ୧୭ ବର୍ଷ ବୟସରେ (ଅର୍ଥାତ୍‌ 
9 ୦ ୦୭ରେ) ଜଣେ କଳାକାର ଭାବେ ନିଜ ପ୍ରତିଭାର ପରିଚୟ ଦେଲେ ! ଏହାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ ୧୯୯ ୦ ମସିହା ପୂର୍ବରୁ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିଥବା କୌଣସି କଳାକାର 
ଏବେ ଚ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସହସ୍ରାଧ୍ଵକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବର୍ତମାନର ଚ ହେବାକୁ ଯୋଗ୍ଯ ହୋଇପାରିବେ । ଏକା ମାନସିକ ଆବେଗ ଓ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଯେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମା ହୋଇପାରନ୍ତି ବୋଲି କଳ୍ଚନା କରାଯିବା | ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଏହି 
ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥଲା ତାହା ଏପରି ଅସ୍ଷ୍ଟତା ସୃଷ୍ଟି କରିବ ଯେ ଏହି 
ମାନଦଣ୍ଡଟି ସ୍ଵବିରୋଧୀ ହୋଇଯିବ । କାରଣ ସହସ୍ରାଧ୍ବକ ବ୍ଯକ୍ତି ମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଓ 
ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମଂଜସ୍ଯ ରହିବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ସୁତରାଂ 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାମାଣିକ ଆଧାର ଅଭାବରେ ମାନସିକ ଆବେଗ ଓ ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଭିଭିଭାବେ 
ନେଇ ପୂୁନର୍ଜନ୍ସ ଭାବନାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ପୁନର୍ଜନ୍ସ ଭାବନାର କୌଣସି ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ବା ତର୍କସମ୍ମତ ଭିଭି ନାହିଁ । ଏହାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ ଏହି ଭାବନାର ଅନ୍ୟ କେତେକ ଜଟିଳତାକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଆମ୍ପାର ଅବବୋଧ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ଯକ 
ମନେହୁଏ । 


(୩) 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଆହ୍ତିକ ପରଂପରାର ଛ'ଟି (ଯାହା ପୂର୍ବରୁ 
ସୂଚାଯାଇଛି ) ଓ ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର ତିନୋଟି (ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ ଓ ଚାର୍ବାକ) ଏହିପରି 
ନଂ'ଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ତତ୍ତ, ଜ୍ଞାନ, ତର୍କ, ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନା ଭିତରେ ଆମ୍ବାର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଚର୍ଚ୍ଚା 
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ହୋଇଛି । କେବଳ ଲୋକାୟତ ବା ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ମାକୁ ଏକ ତାର୍ବିକ ସତ୍ତା ଓ 
ଦେହଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁରେ ପୃଥକ୍‌ ହେଉଥିବା ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି । ଚାର୍ବାକ ମତରେ 
ମଣିଷ ଚେତନଶୀଳ, ତେବେ ଚେତନା ଏକ ସର୍ତା ନୁହେଁ । ଚେତନା ଏକ କ୍ରିୟା ଓ 
ଶରୀରରେ ଭୂତମାନଙ୍କର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମାହାରରୁ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି । ଭୂତମାନେ ଜଡପରି 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ନିର୍ ଷ୍ଟ ସଂଯୋଗ ଜନିତ ଅବସ୍ଥାରେ ସେମାନେ ଚେତନା 
ସୃଷ୍ଠି କରନ୍ତି । ଶରୀରର ପାକସ୍ଥଳୀରୁ ରସ କ୍ଷରଣ ହେଲା ଭଳି ମସ୍ତିଶ୍ଠରୁ ଭାବନା ଉଦ୍ରେକ 
ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ବିନା ଶରୀରରେ ଚେତନାର ସ୍ମିତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଆତ୍ମା 
ବୋଲି କୌଣସି କିଛି ସତ୍ତା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁ ସଂଯୋଗରୁ ଚେତନାର ଉପ୍ପତ୍ତି ବା ଅନ୍ଯ 
ଭାବରେ କହିଲେ ଚେତନା ବସ୍ତୁର ଏକ ପରିପ୍ରକାଶିତ ଲକ୍ଷଣ । ଚାର୍ବାକ ମତରେ ଯେହେତୁ 
ଆମ୍ବା ବୋଲି କିଛି ସତ୍ତା ହିଁ ନାହିଁ ତେଣୁ ପୁନର୍ଜନ୍ଧର ଭାବନା ଏକ କାଳଛନିକ କାହାଣୀ 
ମତ୍ର । ମୁତ୍ୟୁରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନର ପରିସମାପ୍ତି । ଏହି ମତକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଆତ୍ମା 
ସଂପର୍କରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମତକୁ ମୋଟାମୋଟି ଚାରୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭାଜନ କରିପାରିବା । 


ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ( ଯାହା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମଧ୍ଯ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ) 
ଆମ୍ବା ଏକ ନିତ୍ୟ ସତ୍ତା ନୁହେଁ ଯଦିବା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ନିର୍ବାଣ ଭାବନା ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନ ଅନାମବବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ଆମ୍ମା ଏକ ଅବାରିତ ଧାରା, ଏକ ଗତିଶୀଳ 
ପ୍ରବାହ ମାତ୍ର । ଏହା ମାନସିକ ପ୍ରବୃରି ମାନଙ୍କର ଏକ ସମଷ୍ଟି କହିଲେ ଅତ୍ତୟୁସ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ନଦୀର ଜଳଧାରା ଯେପରି ଗତିଶୀଳ ବା ଏକ ଦୀପର ଶିଖା ଯେପରି ଅବିରତ 
ପରିବର୍ରନଶୀଳ, ଆମା ବା ଚେତନା ସେହିପରି ଏକ ଅବିରତ କ୍ରିୟା । 


ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଆମ୍ବା ଏକ ସତ୍ତା ଓ ନିତ୍ୟ | ଆମ୍ଲା ବହୁବିଧ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର 
ଆମ୍ବା ଅନ୍ୟର ଆମ୍ମାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ତେବେ ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଆମ୍ବା ସ୍ଵରୂପରେ ଚେତନଶୀଳ 
ନୁହେଁ ଏହା ସ୍ଵରୂପରେ ଜଡ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନଶୀଳତା ଆତ୍ମାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । 
ଆମ୍ମା ମନର ସଂଯୋଗରେ ଆସିଲେ ଚେତନଶୀଳ ହୁଏ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନଶୀଳ ଅବସ୍ଥା 
ମନ ଓ ଆମର ସଂଯୋଗରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଆମ୍ମା ସହ ମନର ସଂଯୋଗ ଓ ମନ ସହ 
ରନ୍ଦ୍ରିୟର ସଂଯୋଗରୁ ଚେତନାଶୀଳ ଅନୁଭବ ଆସିଥାଏ । ସୁତରାଂ ବିନା ମନରେ ଆମ୍ମାର 
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ଚେତନା ନଥାଏ । ମୁତ୍ୁ ପରେ ଆମ୍ବା ରହେ କିନ୍ତୁ ମନର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ଏହା ଜଡ 
ଅବସ୍ଥାରେ ରହେ, ଚେତନଶୀଳ ସଭା ହୋଇ ରହେନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ୟାୟ ମତରେ 
ଚେତନଶୀଳତା ଆତ୍ମାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ହେବା ପରିବରେ ଏହାର ଏକ ଆକସ୍ମିକ ଲକ୍ଷଣ 
ଅଟେ | 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟ । ତେବେ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ବହୁଧାରା ରହିଛି ଯଥା ଅଦ୍ଵୈତ, ଦୈଲିତ,ବିଶିଷ୍କାଦ୍ଵୈତ, ଦୈଵୈତାଦ୍ବୈତ, 
ଭେଦାଭେଦ ବେଦାନ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି । ଯେ କୌଣସି ଦୂଇଟି ବେଦାନ୍ତର ଧାରା ଭିତରେ କେତେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଥିଲା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମୌଳିକ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଆମ୍ମା ସଂର୍ପକୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ମତକୁ ଏଠାରେ ଆମେ 
ସୂଚାଇବା । ଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ( ଏହା ଏକ ବୈଷ୍ଣବୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ମଧ୍ଵ-ଏକ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ଦାର୍ଶନିକ-ଏହାର ପ୍ରବର୍ଗକ) ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ଆମ୍ବା ରହିଛି, ସୁତରାଂ 
ଆମ୍ଲାମାନେ ବହୁବିଧ ଓ ସନାତନ । ଚେତନା ଆମ୍ବାର ମୌଳିକ ଗୁଣ ଓ ଆମ୍ଲା ସ୍ଵରୂପରେ 
ଆନନ୍ଦମୟ । ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଆମ୍ମା ମାନଙ୍କୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଯଥା 
ନିତ୍ୟ, ମୁକ୍ତ ଓ ବଦ୍ଧ । ନିତ୍ୟ ଆମ୍ମାମାନେ କେବେ ବି ସଂସାରରେ ଶରୀର ଧରି ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରିନାହାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଅତୀତରେ ସଂସାରରେ କନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କରି ମୁକ୍ତି ପାଇ ସାରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ହେଲେ ମୁକ୍ତ ଆମ୍ମା । ଯେଉଁ ଆମ୍ବାମାନେ ସଂସାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଜନ୍ମ ମୃତ୍ଯୁ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ହେଲେ ବବ୍ଧ । ବିଶିଷ୍ଠା ଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତ 
( ଏହାର ପ୍ରବକ୍ତା ରାମାନୁଜ, ୧୦୧୭-୧୧୩୭) ଓ ଦୈତ ବେଦାନ୍ତ ଭିତରେ ଆମ୍ା 
ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ମୌଳିକ ସାମଂଜସ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ କେବଳ 
ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ଆମ୍ବାମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି ଓ ସୃଷ୍ଟି ସମୟରେ ସେମାନେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଆମ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । ଆମ୍ପାମାନେ ଅଣୁ ସଦୃଶ ଓ ସସୀମ, ଚେତନା 
ଏହାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ | 


ଅଦ୍ରୈତ ବେଦାନ୍ତ (ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବକ୍ତା ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଅଷ୍ଟମ / ନବମ ଶତାଦୀର 

ଦାର୍ଶନିକ) ଅନୁଯାୟୀ ବ୍ରହ୍ମ ହି ଏକ ମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଓ ପରମାର୍ଥକ ସଭା । ଏହା ବିଶୁଦ୍ଧ 

ଚୈତନ୍ୟ ଓ ନିର୍ଗୁଣ । ଅନ୍ୟ ସବୁ କିଛି ମିଥ୍ୟା ବା ମାୟା ! ଏହି ଦର୍ଶନାନୁଯାୟୀ ଜୀବ (ବା 
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ଆମ୍ବା) ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭିନ୍ନ । ଅବିଦ୍ୟା ହେତୁ ଆତ୍ମାର ବନ୍ଧନ ଆସେ ଓ ଅବିଦ୍ୟାର ବିନାଶଦ୍ଵାରା 
ଆମ୍ବା ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମ ପାଲଟିଯାଏ । ଆମ୍ବା ସ୍ଵରୁପରେ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ବହୁ ଆତ୍ମାବାଦ 
ପ୍ରତୀତି ଏଥୁରେ ନାହିଁ କିମ୍ଭା ଆମ୍ାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମର ସଜନାମ୍‌କ ଶକ୍ତି 
ହେଉଛି ମାୟା ଯାହାକି ଜଗତ ପରି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । ମାୟା ଯୋଗୁଁ ଅବିଦ୍ୟା ଆମ୍ମା 
ଉପରେ ଆବରଣ ଢାଙ୍କଥାଏ ଯେଉଁଥୁରୁ ଆମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମର ସ୍ଵରୂପ ଭୁଲି ଯାଇ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡେ । ଅବିଦ୍ୟାର ବିନାଶରେ ବ୍ରହୁଜ୍ଞାନ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରତୀୟମାନ ଜଗତ 
ରହେନାହିଁ ଓ ଆମ୍ଲା ବ୍ରହ୍ମସହ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି 
ସଂପୂର୍ଣ ଆକାଶ (pace) ଓ ଆମା ଏକ ଘଟ ଭିତର ଆକାଶ । ଘଟ ଭାର୍ଗିଗଲେ ଘଟ 
ଭିତରର ଆକାଶ ଯେପରି ଅନନ୍ତ ଆକାଶ ସହ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଅବିଦ୍ୟାର 
ବିନାଶ ଦ୍ଵାରା ଆମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମ ସହ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 


ଆମ୍ବା ସଂପର୍କିତ ଏହି ମତ ଗୁଡିକର ତୁଳନାମ୍ବକ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେବ ଯେ ଏହି ତର୍ତ୍‌ ଗୁଡିକ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ | ବୌଦ୍ଧ, ନ୍ୟାୟ, ଦତ, ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଵୈତ 
ବେଦାନ୍ତ ଓ ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତ ଆମ୍ଲାର ପରିକଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜନିଜ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଚାରଧାରାରେ ଏକ ଏକ ସ୍ଵନିର୍ମିତ ତତ୍ଵର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଏଗୁଡିକ କୌଣସି 
ଆନୂଭବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୂହେଁ ଓ ଏହି ଭାବନା ସକଳ ପରସ୍ମରର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଜୀବନର ଅବବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଗୁଡିକ ତାତ୍ତ୍କ ଅବଧାରଣା ମାତ୍ର । ତେବେ ଚାର୍ବାକଙ୍କ 
ମତ କୌଣସି ତାର୍ବିକ କଳନା ଆଧାରିତ ନୁହେଁ ବରଂ ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତି ଭିତିକ ବୋଲି 
ମନେ ହୁଏ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର ସକଳ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର 
ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଆତ୍ମାକୁ ଏକ ତାର୍ତିକ ସତ୍ତା ଭାବେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଯଦିବା 
ସେମାନଙ୍କର ଆମ୍ବା ପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭିନ୍ନତା ରହିଛି । ଅମ୍ବାକୁ ଏକ ସତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବାଦ୍ଵାରା ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନେ ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଜୀବନର 
ଦୁଃଖ, ଘନଘଟା, ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ଥବା ପ୍ରଭେଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ଘଟଣାକୁ ବୁଝିବାରେ ହୁଏତ ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଭାବନା ବେଳେକେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ କାହିଁକି ରହିଛି ବା ବ୍ୟକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ଓ ଜନ୍ମରେ ଏତେ ଭିନ୍ନତା କାହିଁକି 
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ରହିଛି ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ହୁଏତ ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ପ୍ରକଳ୍ପ ଆଧାରରେ ସହଜରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଥାଏ | 
ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ପୂନର୍ଜନ୍ନ କଣ ଯଥାର୍ଥରେ ବ୍ୟକ୍ତି-ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଜନ୍ମଗତ ବା ସାମର୍ଥ୍ୟଗତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରୁଛି ? ସାଧାରଣତଃ ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ବର୍ଭମାନ 
ଜୀବନର ଦଃୁଖ ବା ଘନଘଟା ପୂର୍ବଜନ୍ସ ବା ଜନ୍ମମାନଙ୍କର କର୍ମର ଫଳ । ସେହି ସ୍ଥିତିରେ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ଯେ ଆମ୍ମା ମାନଙ୍କର ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ଥିତିରେ ହୁଏତ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭିନ୍ନତା ବା ବୈଷମ୍ୟ ରହିଛି କିମ୍ବା ( ଯାହା ଅଧୁକାଂଶ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ) ପୁନର୍ଜନନର ଏକ ଆରମ୍ଭ ସ୍ମିତି ନାହିଁ ବରଂ ଏହା ଏକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରବାହ 
ଦେଇ ଗତି କରି ଆସିଛି । ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବନର ଘଟଣା ଏପରି କାହିଁକି 
ହୋଇଛିର ଉତ୍ତର ହେବ ଏହା ପୂର୍ବଜନ୍ନଧର ପରିଣାମ ଓ ସେହି ଜନ୍ମରେ ଏହା ଏପରି 
କାହିଁକି ହୋଇଥଲାର ଉତ୍ତର ହେବ ତା ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ପରିଣାମ ଯୋଗୁଁ ...। ଏହି ଧାରା 
ଅନନ୍ତ କ୍ରମରେ ପଛକୁ ଚାଲିବ ଓ ଯେହେତୁ ଜୀବନ ଏକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରବାହ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତହୀନ ହେବ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମ୍ମାକୁ ଏକ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ଅସମତା ବା ବୈଷମ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା କୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ ବା ନୈତିକ ଭିରି ଯୋଗାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ମଣିଷ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବଶାର କାରଣର ବିଶ୍ଳେଷଣ ପାଇଁ ଏହି 
ତର୍ତ୍‌ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ମନେ ହେବ । କାରଣ ଏହା କିଛି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନକରି କେବଳ ଘଟଣା ମାନଙ୍କୁ 
ଅନନ୍ତ କ୍ରମରେ ସ୍ଥଗିତ କରିବା ମନେହୁଏ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନ୍ମଗତ ଓ ସାମାଜିକ 
ବୈଷମ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମ୍ବା ମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବୈଷମ୍ଯକୂ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାକୁ ହେବ । ଅବଶ୍ୟ ଏହା କୂହାଯାଇପାରେ ଯେ ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର 
ସମାନ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସୁକର୍ମ କରିଛି ସେ ସୁଫଳ ପାଇଛି ଓ ଯେ 
ମନ୍ଦ କର୍ମ କରିଛି ସେ ଦୁଃଖ ପାଇଛି । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଯେ କେତେକ ଆମ୍ବା 
ଭିତରେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବନା ଓ ଅନ୍ୟ ଭିତରେ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ 
କାରିବାର ଭାବନା କିପରି ସୂଷ୍ଟି ହେଲା ? ଭଶ୍ବର ନିୟନ୍ତିତ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯଦି କେତେକ 
ଜୀବ ଭଲ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ମନ୍ଦ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ତେବେ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଅସମତା ସ୍ଵୀକୃତ ହେଉ ନାହିଁ କି ? ହୁଏତ ଏହି 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଧକ ବିକଶିତ ହୋଇ ବୈଷମ୍ୟ"ପୂର୍ଣଣ କୀବନ ଓ ସମାଜର କାରଣ 
ହୋଇଛି | ସେପରି ସ୍ଥଳେ ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵର-ସୃଷ୍ଟ ବା ରଶ୍ବର-ନିୟନ୍ତିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ 
ଏକ ବୈଷମ୍ୟ”ପୂର୍ଣ ସ୍ପିତି ପାଇଁ ପରିଣାମତଃ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଦାୟୀ କରାଯିବ । ଫଳତଃ ପୁନର୍ଜନ୍ସ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମାଜର ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ । ହୁଏତ ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନା 
ପାଇଁ ସୂଗିତ କରି ଚାଲିବ ଅଥବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦାୟୀ କରିବ । ପୁନର୍ଜନ୍ଲରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ କୌଣସିଟି ଏକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେବା ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


-90୬D- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଆମ୍ବା ଅମର ଓ ଏକ ତାର୍ତିକ ସତ୍ତା 
ଯେପରି ଏକ କାଳ୍ପନିକ ବିଷୟ, ପୁନର୍ଜନନ ମଧ୍ୟ ଏକ କାଳ୍ଚନିକ କାହାଣୀ । ଆମ୍ମା ଆମ୍ପାର 
ଅମରତ୍ବ, ପୁନର୍ଜନ୍, ରଶ୍ବର, ସର୍ଗ, ନର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳ କେବଳ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ । 
ସମାଜର ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଦେବାକୁ ଯାଇ ନାନା ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ 
ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ତେବେ ଆମ୍ମା ସଂପର୍କିତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
ତାର୍ଵିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ମାନ କେବଳ କଳ୍ପନା (୮୦୫ assumption) | ଏହି କଛନା ଗୁଡିକର 
ନୈତିକ ବା ବ୍ୟାବହାରିକ ମହତ୍ତ୍ବ ଥାଇପାରେ କିନଧୁ ଏହାର କୌଣସି ଆନୁଭବିକ ଭିରି ବା 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଥବା ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଏହି ସବୁ କାଳ୍ପନିକ ତତ୍ତ୍ତର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ସମ୍ଭବତଃ ମାନବିକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରେ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଆମ୍ଲା ବା ପୁନର୍ଜନ୍ନ ନ ଥାଇପାରେ, କିନୁ ଆଳଙ୍କାରିକ 
ଭାବରେ ଏକ ଦେଶ ବା ମଣିଷ ଜାତିର ଆତ୍ମା ରହିଛି ଓ ଉନ୍ନତି ପଥେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି । 
ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମର ପରିଣାମ ତାର ପରଜନ୍ସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
କର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଓ ପର ପୀଢିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମହତ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟର ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟର କୁଫଳ ସମାଜ ଉପରେ 
ପଡିଥାଏ ଓ ଏକ ଜାତିର ଆମ୍ବା ସେହି ଫଳ ପାଇଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ମଣିଷ 
ଜାତିକୁ ଯଦି ଏକ ଆମ୍ବା ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ତେବେ ବର୍ଭମାନର ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ 
ମାନଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନିଷ୍ମରି ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ମନେହୁଏ । କେତେକ ଆଧୁନିକ 
ଲେଖକ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ନୈରାମ୍ୟବାଦ ଓ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ଆଜି ଆମର ଜୀବନଧାରା ଆମର ପୂର୍ବସୂରି ମାନଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ, 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଓ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିଦ୍ଵାରା ବହୁଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ; ସେହିପରି ଆମର ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି, ନୀତିବୋଧ, ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ ବୋଧ ବିଶ୍ଵ 
ମାନବିକତାକୁ ଓ ଆଗାମୀ ପୀଢିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ । ସୁତରାଂ ଆମେ ଏକ ଏକ 
ଆମ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୁକ୍ତିକାମୀ ବା ସଵର୍ଗକାମୀ ବ୍ୟକ୍ତି-ସତ୍ତା ନୁହଁ, ବରଂ ପରସ୍ବର ସହଯୋଗୀ 
ଏକ ବିଶ୍ଵର ନାଗରିକ । ଆମର ସ୍ଵପ୍ନ ଆମର ଦେହାତୀତ ସଵର୍ଗାବାସ ନୁହେଁ ବରଂ 
ଆମର ଆଗାମୀ ବଂଶଧରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସୁନ୍ଦରତର, ମହଉତର ଓ ପ୍ରାତିପୂର୍ଣ ପୃଥିବୀର 
ରୂପାୟନ | ଯଦି ବିଶ୍ଵରେ ଏକ ଅହିଂସ, ମମତାପୂର୍ଣ ଓ ସମତାପୂର୍ଣ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଷି 
ହୁଏ, ତାହା ହେବ ମଣିଷ ଜାତିର ପୂୁନର୍ଜନ୍ସ 


ଏ. ଏ 
ବଡ ଭଡୃଡ ଏକୃଡ 
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ନୈତିକତା ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା 


ନୈତିକ ଆଚରଣ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପରିପ୍ରକାଶ । ଜୀବନର 
ଗୁଣାମବକ ମାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ଅବବୋଧ ଓ ଆଚରଣ ମଧ୍ଯ ସଂପ୍ପକ୍ତ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ହେଉଛି ନୈତିକତା କହିଲେ ଯଥାର୍ଥରେ କ'ଣ ବୁଝାଏ ? ଆମର ସାଧାରଣ ପରିଭାଷାରେ 
ଜଣଙ୍କୁ ନୀତିବାଦୀ କହିବା ବେଳେ ସେ ଜଣେ ‘ଭଲ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଜଣଙ୍କୁ ଅନୈତିକ 
କହିବା ବେଳେ ସେ ଜଣେ “ମନ୍ଦ” ବ୍ୟକ୍ତ ବୋଲି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । କିମ୍ଭା 
ସେହିପରି ନୀତି- ଅନୀତି, ଭଲ -ମନ୍ଦ, ନ୍ୟାୟ-ଅନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ବା ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ ! ସାଧାରଣତଃ ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରତି ଅସମ୍ମତି ଓ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ସମ୍ମତି ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଏକ ସୂସ୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ପରିଚାୟକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ! କାରଣ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଏହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ ଯାହା ନୈତିକ ତାହା ଯଥାର୍ଥ ଓ ମଙ୍ଗଳକର, ଅଥଚ ଯାହା ଅନୈତିକ ତାହା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ ଓ ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ସବୁ ସ୍ତରରେ ଯେ 
ନୈତିକତା ବା ନ୍ୟାୟର ପରିପ୍ରକାଶ ହେଉଥାଏ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ 
ସମାଜରେ ଅନେକ ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି ରହିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ଏପରିକି 
ଅନ୍ୟାୟ ପନ୍ଛାରେ ଯାଇ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବା ବା ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର 
ଅଧୁକାରୀ ହେବା ଅଥଚ ନ୍ୟାୟ ଓ ନୈତିକ ଆଚରଣ ଭିତରେ ରହି ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ କୌଣସି ସମାଜରେ ବିରଳ ଘଟଣା ନୁହେଁ । ତେବେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି, ଅସାଧୁତା ଇତ୍ୟାଦି କେତେକ ସ୍ତରରେ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏସବୁକୁ କୌଣସି ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରୋସ୍ପାହନ ଦେଇ ନଥାଏ କାରଣ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଯଦି ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନ ହୋଇ ଏକ ଧାରାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ ତେବେ ସମାଜ କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇପଡେ । ଏକ କ୍ଷୟଶୀଳ ସମାଜରେ ଜୀବନର 
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ଗୁଣାମ୍ମବକ ମାନ ନ୍ୟୁନ ହେବା ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ମିରତା, ସଂହତି ଓ ବିକାଶ ବାଧାପ୍ରାପ୍ର 
ହୋଇଥାଏ । ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୈତିକତା ବ୍ୟତିକ୍ରମ ମାତ୍ର, ଏହା 
ସମାଜର ସାଧାରଣ ଧାରା ନୁହେଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କେଉଁ ସମାଜ ' ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା 
କେଉଁ ସମାଜ “ କ୍ଷୟଶୀଳ” ତା'ର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ବାହାର କରିବା କଷ୍ଟକର 
ଅଟେ ! ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ସମାଜକୁ ନିରଙ୍କଶ ଭାବେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରଗତିଶୀଳତା ଓ କ୍ଷୟଶୀଳତା ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଅଟେ । କୌଣସି ସମାଜକୁ ଗୋଟିଏ ମାନଦଭ୍ଡରେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କୂହାଗଲା ବେଳେ ଅନ୍ୟ 
ମାନଦଶ୍ଡରୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କୁହାଯାଇପାରେ । ଏସବୁ ଆପେକ୍ଷିକ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ନୈତିକତା 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ହିଁ କୌଣସି ସମାଜକୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀନ କୁହାଯାଇଥାଏ । ସେହିପରି 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ କହିବା ବେଳେ ନୈତିକତାକୁ ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ । 


ନୈତିକତା ସହ ଅନେକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ, ଯାହାର ଯଥାର୍ଥ 
ଉତ୍ତର ଦେବା ସହଜ ନୁହେଁ । ନୈତିକତାର ଉସ କ'ଣ ? କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନୈତିକ ଓ 
କୌଣସି କାଯ୍ୟିକୁ ଅନୈତିକ କହିବାର ମାନଦଣ୍ଡ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? ଏଥୁପାଇଁ ସେପରି 
କିଛି ଏକକ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିଛି କି ? ମୁଁ କାହିଁକି ନୈତିକ ହେବି, ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର 
ସାମାଜିକ ସମନ୍ଧ ସ୍ତରରେ କାହିଁକି ନୈତିକ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ? ଯଦି ସମାଜରେ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅସାଧୃ ଅନୈତିକ ହୋଇ ସୁଖ, ଶାନିରେ ରହୁଛନି ତେବେ ସେହି ପନ୍ଛାକୁ କାହିଁକି 
ମୁଁ ବା ଅନ୍ୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ, ଏହିପରି ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆସିପାରେ | ପୁନଶ୍ଚ କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ କୁହାଯିବ ? “କ” କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଜଣେ 
ନୀତିବାନ ବା ଭଲ ବ୍ୟକ୍ତି, ଅଥଚ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଖରାପ ବା ଅନୈତିକ ବୋଲି 
ବିବେଚିତ ହୋଇପାରନି । ତାଙ୍କର ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଜାଣିଲା ପରେ ତାଙ୍କୁ 
କେହି ଭଲ କହିପାରନ୍ତି ବା କେହି ମନ୍ଦ କହିପାରନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଲ-ମନ୍ଦ ପାର୍ଥକ୍ୟର 
କିଛି ସାର୍ବକନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିପାରିବ କି ? ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ପରିସରରେ ଏହି 
ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଶହ ଶହ ପୁସ୍ତକ ଲେଖାଯାଇଛି ଓ ନୀତି, ନ୍ୟାୟ, ଭଲ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକର ନାନା ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇଛି । ନୈତିକତାକୁ ନେଇ କେତେ କେତେ 
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ସିବ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି । ତେବେ ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏସବୁ ଜଟିଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା କରାନଯାଇ ନୈତିକତାର ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇଛି । 

ନୀତି-ଅନୀତି ବା ଭଲ-ମନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆଚରଣ ହିଁ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟାୟନ ସ୍ତରକୁ ଆସିଥାଏ । ସ୍ଵେଛାକୃତ ଭାବେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ ଯାହା କରିଥାଏ 
ତାହାକୁ ହିଁ ଭଲ-ମନ୍ଦର ପରିସରକୁ ଅଣାଯାଏ । କୌଣସି ଇତର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଶିଶୁ, ନିର୍ବୋଧ ବା ଅସୁସ୍ଥ ମାନସିକତାରେ 
ଅକ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଭଲ-ମନ୍ଦ ମୂଲ୍ୟାୟନ ପରିସରକୁ ଆସି ନଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବାହାରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଚରଣର ମୁଲ୍ୟାୟନର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। ଏକ ନିର୍ଜନ ଦ୍ଵିପରେ 
ନିର୍ବାସିତ ବ୍ୟକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟର ଗୁଣାମ୍ମକ ମାନର ଅର୍ଥ ନ ଥାଏ । କେବଳ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବେଛାକୃତ ଭାବେ କରାଯାଉଥିବା କାର୍ଯ୍ୟ ବା ଆଚରଣର ନୈତିକ 
ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯିବା ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ପରିସରରେ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ନୈତିକତା ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ 
କି ? ଗୋଟିଏ ମତରେ କ'ଣ ଭଲ ବା କ'ଣ ମନ୍ଦ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵଭାବରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ । 
ଏହି ମତାନୂଯାୟୀ କ'ଣ ଭଲ, କ'ଣ ମନ୍ଦ, କେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ନୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ କ'ଣ ଅନୈତିକ 
ତାହା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ଜାଣିଥାଏ । ଏହା ଏକ ପ୍ରବୃଭିଗତ ଜ୍ଞାନ | ତେବେ ଏହି ମତ ଯଥାର୍ଥ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଇଛା,କାମନା,ଆବେଗ, ଭାବପ୍ରବଣତା, ପ୍ରେମାନୁଭୂତି ଇତ୍ୟାଦି ଯେପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥାଏ, ନୈତିକତା ସେପରି ସହଜାତ ଭାବେ ନଥାଏ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯାହା କରେ, ଯାହା କାମନା କରେ, ଯାହାକୁ ଭଲ ପାଏ ବା 
ଘୃଣାକରେ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ବା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ନଥାଏ ବରଂ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଅବବୋଧ, ତା'ର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଘଟଣାବଳୀଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଭାବନା ଜଟିଳ 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ପାରିବାରିକ, ସାମାଜିକ, 
ଶୈକ୍ଷିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନ୍ୟାୟ-ଅନ୍ୟାୟ, ଭଲ-ମନ୍ଦର ଧାରଣା ଆଣିଥାଏ । 
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ସେହିପରି ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଅବବୋଧ ଆସିଥାଏ 
କି ? କେତେକ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକ ନୀତିବାଦୀ ବା ଆଦର୍ଶବାଦୀ 
ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ପଛରେ ଶତଶ୍ବରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ 
ରହିଛି'- ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରିବା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ବିଷୟ ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶଶଶ୍ଵର ଭାବନା ଓ 
ନୈତିକତା ମଧ୍ୟରେ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରେ । ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ବହୁ 
ସ୍ତରରୁ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରିବା ସମ୍ଭବ । ପୁନଶ୍ଚ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ନୀତିବାଦୀ ହେବା ଯେପରି ସମ୍ଭବ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ନାନା ଯୁଦ୍ଧ, ସଂଘର୍ଷ, ନରହତ୍ୟା 
ପରି ଅନ୍ୟାୟ କରିବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅନୁଭୂତିରୁ ଓ ଇତିହାସରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ଆଚରଣର ସ୍ଵୀକୃତି ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ତେବେ ଅନ୍ଯ କେତେକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଅନୁଜ୍ଞା ନୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ବିବାହ, ବିଛେଦ, ଭୂଣ ହତ୍ୟା, ଯୁଦ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ ସାମାଜିକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଧମର ଭାବନା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାମବକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଉପରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ମତ ପରସ୍ପର- ବିରୋଧୀ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଜଣେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ବା କରିନପାରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ଧର୍ମର ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ତାର୍ବିକ ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିପାରେ,.ଅଥଚ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ହୁଏତ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଜଣେ ସ୍ଵୀକାର ବା ପ୍ରୟୋଗ କରି ନପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ନୈତିକତାକୁ ସମୂଳେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରଂ ଶଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ଅନୁଜ୍ଞା ସହ ନୈତିକତା ସଂପୂକ୍ତ ହେବା ଯୁକ୍ତି ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ କେତେକ ରୀତି-ନୀତି ବା ଶିଷ୍ଟାଚାର ରହିଥାଏ ଓ ସେହି 
ଶିଷ୍ଟାଚାରର ଉଲଂଘନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମାଜିକ କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଶିଷ୍ଟାଚାର ପ୍ରତି 
ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ଓ ସମାଦର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୈତିକତା ଓ ଶିଷ୍ଟାଚାର ସମାନ କି ? 
ଅବଶ୍ୟ ନୈତିକ ଚେତନାର ବିକାଶରୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଧାରାରେ ଶିଷ୍ଟାଚାରର ଉତ୍ତବ 


- ୨ ୧୧- 
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ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ | ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଚରଣ ନେଇ କେତେକ 
ରୀତି-ନାତି ବା ସୁଜନତାକୁ ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ମିଳିଥାଏ । ଶିଷ୍ଟାଚାର, ସୌଜନ୍ୟ, ସାମାଜିକ 
ରୀତି-ନୀତି ଏସବୁ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ବୋଲି ପ୍ରାୟତଃ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଏହା ପ୍ରତି 
ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଓ ଏହାର ଉଲଂଘନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ ¦! ତେବେ 
ନୈତିକତା ଓ ଶିଷ୍ଟାଚାର ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସଂପର୍କ ଥିବା କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । କାରଣ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନୈତିକତା ଓ ଶିଷ୍ଟାଚାର ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିପାରେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ସମାଜର କେତେକ ରାତି-ନୀତି ବା ଶିଷ୍ଟାଚାର 
ଅନୈତିକ ମଧ୍ଯ ହେବା ସମ୍ଭବ । ତେବେ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ 
ଓ ରୀତି-ନୀତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରୁ ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରିଥାଏ ଓ ଏହି 
ପ୍ରେରଣା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନାର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟବହାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଦର୍ଶଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତି କାଳକ୍ରମେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଶିକ୍ଷା କରେ । ସାମାଜିକ ରୀତି-ନୀତି ମଧ୍ଯରୁ 
ନୈତିକ ଶୂଖଳା ଓ କର୍ଭବ୍ଯୟବୋଧର ଭାବନା ବି ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଆସିଥାଏ । ତେବେ 
ଶିଷ୍ଟାଚାର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ ବା ଶିଷ୍ଟାଚାରକୁ 
ନୈତିକତା ଭାବେ ନିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଆମ ସମାଜ ପରି ଏକ ଜାତିଭିରିକ ସମାଜରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ଜନିତ ଚଳଣୀ ବା ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆମର 
ଶିଷ୍ଟାଚାର ହୋଇ ଆସିଛି ତାହା ଅନେକାଂଶରେ ଅନୈତିକ ବା ବ୍ଯକ୍ତି “ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ପରିପନ୍ଧଜୀ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । ଯାହା ଆମ ସମାଜରେ ଚଳଣୀ ଭାବେ ରହିଛି 
ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ରୀତି-ନୀତି, ଚଳଣୀ ବା ଶିଷ୍ଟାଚାର ରହିବା ଓ ସେସବୁ 
କେତେକାଂଶରେ ଅନୈତିକ ହେବା ଜଣାଯାଏ । ସୁତରାଂ ସୌଜନ୍ୟ ବା ଶିଷ୍ଟାଚାର ଓ 
ନୈତିକତାକୁ ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ନୈତିକତା ଓ ଶିଷ୍ଟାଚାର ଭିତରେ ଯେଉଁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତାହା ମଧ୍ୟ ନୈତିକତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଥା ବା ପରଂପରା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କେତେକ ପରଂପରା, ଚଳଣୀ ବା ପ୍ରଥା ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ 
ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସବୁ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ 
ହୋଇପାରେ । 


-୨୧୨- 
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ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ନାନା ବିଧାନ ବା ଆଇନ ରହିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ନାଗରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ ଆଇନଗତ ଓ 
ବୈଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ରହିଥାଏ । ତେବେ ଯାହା ଆଇନସସମ୍ମତ ବା 
ବୈଧାନିକ ତାହା ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆଇନ ଓ ନୈତିକତାକୁ 
ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ହତ୍ୟା, ଧର୍ଷଣ, ଚୋରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୈତିକ ଓ ଆଇନ 
ବିରୁଦ୍ଧ । ସମାଜରେ ବିକଶିତ ଅନେକ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବିଧାନ ସ୍ତରରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନୈତିକତା ଓ ଆଇନ ବା ନିୟମ ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଓ 
ଏପରିକି ବ୍ୟାବହାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିପାରେ । ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯାହା ଆଇନ-ସମ୍ମତ 
ତାହା ଯେ ନୈତିକ ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ରାଷ୍ଟ୍ରରେ କେତେକ ନିୟମ ନୈତିକତା 
ବିରୋଧୀ ବା ଅନୈତିକ ହେବା ଯେପରି ସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ଆଇନକୁ ବୃତ୍ତି ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନୈତିକ ହେବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ । ଆଇନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରି 
ଅନ୍ୟକୁ ଦୋଷୀ ବା ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ରାୟ ଦେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜେ ଅନୈତିକ ହୋଇଥିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ | ଅନେକ ବେଆଇନ ନିୟମ ବିରୁଦ୍ଧରେ କେତେ ପ୍ରତିବାଦର 
ସ୍ଵର ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଅବଶ୍ୟ ଏଥିରୁ ଆଇନ ଓ ନୈତିକତା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ 
ପୃଥକ୍‌ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଭିରି ଅଲଗା ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ବା ଅନ୍ତତଃ ଏକ 
ସ୍ପର୍ବିତ ମତ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଆଇନ ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆଇନକୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧ୍ୟକାର ପାଇଁ ବା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ 
ସମ୍ମାନଜନକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ଏକ ସୁରକ୍ଷାମୁଳକ ଆଧାର ଭାବେ ନିଆଯାଇ ପାରିବ । ସୁତରାଂ 
ଆଇନ ସାମାଜିକ ନୈତିକତାର ଏକ ସାଧାରଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇପାରେ । 
ତେବେ ଜୀବନର ଅନେକ ନୀତି-ଅନାତି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଆଇନର ଭୂମିକା ରହିବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ ଆଇନ ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତି କଟିଳ ଓ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କର ପରିସର ପୂଥକ୍‌ ହେଉଥିବାରୁ ଆଇନ ଓ ନୈତିକତା 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 


ମୋଟ ଉପରେ ନୈତିକତାକୁ ଧାର୍ମିକ ନିର୍ଦେଶ, ଶିଷ୍ଟାଚାର, ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଥା ଓ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବିଧାନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଇପାରେ ଯଦିବା ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସହ 


- ୨ ୧୩- 
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ନୈତିକତାର କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ନୈତିକତାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଏକ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା ହୁଏ ଯେ - ମୁଁ ବା ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କାହିଁକି ନୈତିକତାକୁ 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ବୋଲି ନେବ ? ସେହିପରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି 
ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି କାହିଁକି ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ? ସାଧାରଣ ଭାବେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଯଦି 
ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ ସେ କାହିଁକି ଆଇନ ମାନିବା ଆବଶ୍ୟକ-ତା'ର ଏକ ସହଜ ଉତ୍ତର ହୁଏତ 
ହେବ ଯେ ଯଦି ଜଣେ ଆଇନ ଉଲଂଘନ କରେ ତେବେ ରାଷ୍ଟ୍ରଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ତିତ ହେବ ବା 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ନିନ୍ଦିତ ହେବ । ସେହିପରି ଜଣେ କାହିଁକି ନୀତିବାଦୀ ହେବ -ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହୋଇପାରେ ଯେ ଜଣେ ଅନୈତିକ ହେଲେ ଦୈବୀ - ଦଣ୍ଡ ପାଇବ କିମ୍ଭା 
ସାମାଜିକ ଘୃଣାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ | ମୋଟ ଉପରେ ଆଇନ ମାନିବା ବା ନୈତିକ ନିୟମ 
ମାନିବାର କାରଣ ହେବ ଯେ ଏହା ନ ମାନିଲେ ଦଣ୍ଡିତ ହେବାକୁ ହେବ ଓ ଆମ୍ବସମ୍ମାନ ପ୍ରତି 
ଆଞ୍ଚ ଆସିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୟର କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଜଣେ ଏ ସବୁ ମାନିବାକୁ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି 
ଧାରଣା ସମାଜରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଯେଉଁଠି ଭୟର କାରଣ ରହେ ନାହିଁ 
ସେଠାରେ ଜଣେ ବେଆଇନ କାର୍ଯ୍ୟ ବା ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ 
କି ନାହିଁ ? ବିଶେଷ କରି ନୈତିକତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦୈବୀ -ଦଣ୍ଡର ଭାବନା କାଳ୍ପନିକ ଭିଭି 
ଉପରେ ରହିଥିବାରୁ ଏହାର ଆଧାର ଉପରେ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ସୁଦୃଢ 
ହେବ ନାହିଁ । ଏହା ଯେହେତୁ କୌଣସି ଆନୁଭବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ 
ତେଣୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭୟ ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ଧାର୍ମିକ ବିଧାନ ସ୍ତରରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି ଅଭିନିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ନର୍କର ଭୟ, 
ପର ଜନ୍ମରେ ଦୁଃଖର ଭୟ ଇତ୍ଯାଦି କେତେ କେତେ କାହାଣୀ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିଲା । 
ଦଣ୍ଡର ଭୟ ହିଁ ନିୟମ ବା ଶୁଙ୍ଖଳାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥିଲା । 


ତେବେ କେବଳ ଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ, ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପବିତ୍ରତା 
ପାଇଁ ହୁଏତ ନୈତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ କେତେକ ଶ୍ରେୟ ମନେ କରିଥାନ୍ତି । ସତ୍ୟବାଦୀ 
ହେବା, କର୍ରବ୍ୟ କରିବା, ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାଜନକ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇବା, ନିଜର 
କର୍ରବ୍ୟରେ ସାଧୁତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ମୂୁଲ୍ୟଚୟର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମହନୀୟତା 
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ଯୋଗୁଁ ସେସବୁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ | ଏଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରଶଂସା ବା ଭୟ ଜନିତ ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ନୈତିକ ଆଚରଣ ଯେ ସ୍ଵରୂପରେ ପବିତ୍ର ଓ ମହନୀୟ ଏହି ଭାବନା ଯୋଗୁଁ 
ନୈତିକତାକୁ କେତେକ ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନି ! ଏଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣତି ' ବିଷୟକୁ 
ମଧ୍ଯ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଏ ନାହିଁ , ବରଂ କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ମହନୀୟ କି ନୁହେଁ ତାହା ହିଁ 
ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କରାନଯାଇ କର୍ରାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଉଦେଶ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଇଥାଏ । ଜଣେ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବିବେକର ଯେଉଁ ଆହ୍ବାନଟି ପାଏ ତା'ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପବିତ୍ରତା 
ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଯାହା କରେ ତାହା ହିଁ ନୈତିକ | ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞାବାଦୀ ବିଚାରକମାନେ 
ଏହିପରି ମତ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ତେବେ ନିଜର ବିବେକ ବା ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞାଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ କରୁଥୁବା କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଯଦି ନୈତିକ ସ୍ତରରୁ ମହନୀୟ ବିଚାର କରାଯାଏ , ତେବେ 
ଏଠାରେ ନୈତିକତା ଏକ ବ୍ୟଣ୍ତିନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୈତିକ -ମୂଲ୍ୟାୟନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନାନା ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ | ସମାଜରେ 
ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତବିଶେଷ, ନାନାବିଧ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଭିନୃ ଭିନ୍ନ ପରିବେଶ ରହୁଥିବାରୁ ନୈତିକତାକୁ 
କେବଳ “ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବିବେକ ' ବା ଅନଃପ୍ରଜ୍ଞା ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ 
ମାନଦଣ୍ଡ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିବେକ ବା ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନୈତିକତାର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଆବେଦନ କିପରି ରହିବ ? 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୈତିକତାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶ୍ରେପତା ସହ କେତେକ ନିୟମକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠ କରାଯାଇପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ ନୈତିକତାକୁ ଏକ ଅନୁଜ୍ଞା ଭାବେ 
ନିଆଯାଇ ପାରିବ । ନୈତିକ ନିୟମ ସକଳ ହେଉଛି ଏକ ଅସର୍ରକ ଅନୁଜ୍ଞା (ଫategorical 
imperative) | ନୈତିକ ବିଧୂ ଗୁଡିକ ଯେ ଅସର୍ଭକ ଅନୁଜ୍ଞା ଏହି ଭାବନା ବିଶେଷତଃ 
ଧର୍ମାୟ ଧାରାରେ ଓ ନୈତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରେ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇ ରହିଥୁଲା ! 
ଯାହା ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ରହିଛି ତାହା ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅନୁଜ୍ଞା, ସୁତରାଂ କରଣୀୟ । ନିଷ୍କାମ 
କର୍ମ, ଧାର୍ମିକ କର୍ରବ୍ୟ, ଦିବ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରାରେ 
ଶ୍ରେୟ- କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଛି । ଏହି ନୈତିକ ଅନୁଜ୍ଞା ଗୁଡିକୁ ଯଦି ବି 
ମହନୀୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥତା, ବିଚାରଶୀଳତା ଓ 
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କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । କେବଳ ଧାର୍ମିକ ଆବେଗଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଧର୍ମର ନୈତିକ-ଅନୁଜ୍ଞାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ରୁଦ୍ଧ 
ମାନସିକତା ଓ ଏପରିକି ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦର ଭଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ | 


ଅବଶ୍ୟ ' ନୈତିକ ଶ୍ରେୟ” ଜନିତ ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞାବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରୁ ଧର୍ମ, ଭଶବରଙ୍କୁ 
ବାଦ ଦେଇ ଏହାର ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଆଧାର ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇପାରେ | ଇମାନୁଏଲ କାଣ୍ଡଙ୍କ 
ପରି ଦାର୍ଶନିକ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ସ୍ଵରୂପ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଇ 
ନୈତିକତାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଆଧାର ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ଦୃଶ୍ଚିରୁ ଯାହା ସଂସାରରେ ଶ୍ରେୟ ତାହା ସର୍ଭ ଆଧାରିତ । ଅର୍ଥ,ଯଶ, ଜ୍ଞାନ ,ଉତତମ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ରତ୍ୟାଦି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗୁଡିକ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶ୍ରେପ ଯେ ସେଗୁଡିକ ଅନ୍ୟ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ । 
ସେଗୁଡିକ ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ମହନୀୟ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥର ନିଜସ୍ଵ ମହତ୍ତ୍‌ ନାହିଁ , କେବେଳ 
ଅର୍ଥଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବସ୍ତୁ କିଣାଯାଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ମୂଲ୍ଯ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କର କେବଳ ଏକ ସାଧନ-ମୂଲ୍ୟ (୩ମଧUmental value) ରହିଛି ଯେହେତୁ 
ସେଗୁଡିକ ଅନ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । କିନ୍ତୁ କାଣ୍ଟଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ବିଷୟ ହେଉଛି ସ୍ଵରୂପରେ ମହନୀୟ, ତାହା ସାଧନଯୁକ୍ତ ନୂହଁ ତାହା ମୌଳିକତଃ ଶ୍ରେୟ | 
କାଣ୍ଟଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ଏକ “ ମହତ ଇଛା (gଠଠଏ ୪) ସୁରୂପରେ ଶ୍ରେୟ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଏହା ହିଁ ବିବେକର ଅନୁଜ୍ଞା ଯାହା ଅସର୍ଭକ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ପଣ୍ଚାତରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଯଦି 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟର ରୂପ ଦେଇହେବ, ତେବେ ତାହାହିଁ ଏକ ନୈତିକ 
କର୍ଭବ୍ୟ ହୋଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ନୈତିକ- ଅନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ତାହାହିଁ ନୈତିକ ଯାହା 
ସାର୍ବଜନୀନ, ଅସର୍ଭକ, ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଓ ମହତ-ଇଚଛା ଜନିତ ଏକ ଅନୁଜ୍ଞା । ଏହି ବିଚାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟନ୍ତି ହିଁ ସାଧ୍ୟ । କାଣ୍ଟଙ୍କ ମତରେ ନୈତିକ ନିୟମ ଗୁଡିକ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଆପେକ୍ଷିକ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ ସେଗୁଡିକ ସର୍ବଦା ନିରପେକ୍ଷ ଓ ପରମ । ଏହି 
ନୈତିକ ନିୟମ ଗୁଡିକୁ ସନ୍ଧାନ କରିବା ପରେ ସେଗୁଡିକୁ ଆମର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ କର୍ରବ୍ୟ 
ଭାବେ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । କାଣ୍ଟଙ୍କ ଏହି ମତର ଅନେକ ଆପେକ୍ଷିକ ମହତ୍ତ୍‌ ରହିଥିଲେ ବି 
ଏହା ଅନେକାଂଶରେ ଏକ ଆକାରନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହାର ବ୍ଯାବହାରିକ ଉପଯୋଗିତା 
ନଥିବା ମନେହୁଏ । ବିଶେଷ କରି କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣତିକ 
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କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉନଥିବା ହେତୁ ଦୁଇଟି ପରମ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ବେଳେ କେଉଁ ପନ୍ଛାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ତାହାର ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । “ ମିଛ 
କହିବ ନାହିଁ”, “କାହା ହତ୍ୟାର କାରଣ ହେବନାହିଁ” ଦୁଇଟି ପରମ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବିବାଦ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ କେଉଁ ନୈତିକ ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଯିବ ତାହାର ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାଣ୍ଟଙ୍କ ମତର ଯାହା କିଛି ଦୁର୍ବଳତା 
ରହିଥୂଲେ ବି ନୈତିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ରହିଥବା କୂୃହାଯାଇ ପାରେ । 


ତେବେ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମତ ହେଉଛି ନୈତିକତା ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶ୍ରେୟ ଯେ ଏହାର ପରିଣତି ସମାଜ ପାଇଁ ମଙ୍ଗଳକର ଓ ଏକ ଗୁଣାମୃବକ ଜୀବନର 
ମାନଦଣ୍ଡ । ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତିଫଳନଦ୍ଵାରା 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ସହ ସୁଖ, ଶାନିର ପରିବେଶ ଆସିଥାଏ ! ଏକ ସୁଖପ୍ରଦ 
ଓ ପ୍ରୀତିଭରା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ବ୍ୟତୀତ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସର ମନୋଭାବ ଆସେ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସେ 
ସର୍ବଦା ସନ୍ଦେହପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ ତେବେ ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଵ ସମାଜିକ ସଂପର୍କ ଗଢି ଉଠିବ 
ନାହିଁ । ମଣିଷର ସମାଜିକ ପ୍ରବୃରି ସହଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏକ ପ୍ରାତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ 
ସହାବସ୍ଥାନ ଆମର ଧ୍ଧେୟ | ସେହି ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ପାଇଁ ନୈତିକ ଆଚରଣ ଏକ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା । ସେହିପରି ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବ୍ୟାପକତାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
ସଂହତି ସୁଦୃଢ ଭିରି ନେଇଥାଏ, ଅଥଚ ଅନୈତିକତା ପ୍ରସାରଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସ୍ପିରତା 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ଅନୁଭବ ସିଦ୍ଧ ଯେ ସାମାଜିକ ସଂହତି, ସ୍ଥିରତା ଓ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ରାନଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ସୃଜନଶୀଳତାର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ସୂଜନଶୀଳତା ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହେବା ଆମର ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ 
ପାଏ । ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଉକୁର୍ଷ ସାଧନ ପାଇଁ ନୈତିକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସମ୍ବନ୍ଧର 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତାର ଆଧାର ଉପରେ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଥିରତା, ସଂହତି, ଉକ୍ର୍ଷ, ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସୁଖ- ଶାନ୍ତି ନିର୍ଭର କରୁଥିବାରୁ ନୈତିକତାର 
ଗୁରୁତ୍‌ ବେଶ୍‌ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ ନୈତିକତା ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ଓ 
ଗୁଣାମବକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । 
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ସୁତରାଂ ମୁଁ କାହିଁକି ନୈତିକ ହେବି ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନୈତିକତାର 
ପ୍ରତିଫଳନ କାହିଁକି ହେବା ଆବଶ୍ଯକ-ପ୍ରଶ୍ନର ଏକ ସରଳ ଉତ୍ତର ହେବ ଯେ ଏହାର 
ପରିଣାମ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମଙ୍ଗଳକର | ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅନୈତିକ ହୋଇ 
ଅଧକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ଏକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବିରୋଧାଭାସ ରହିବା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ମୁଁ ଯଦି ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ଉଲଂଘନ କରି ଅଧ୍ବକ ସୁଖ ବା 
ଯଶର ଅଧ୍ୂବକାରୀ ହୁଏ ଓ ଏହି ଧାରା ଯଦି ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ 
ତେବେ ସମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରୁ ମୋର ବା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଭରସା ତୁଟିଯିବ । 
ନିଜର ସମାଜିକ ପରିବେଶ ପ୍ରତି ସନ୍ଦିହାନ ମନୋଭାବ ବ୍ୟାପକ ହେଲେ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଥିରତା ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ବ୍ୟାହତ ହେବ । ଯଦି ସାମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଏହା ପ୍ରସାର ଲାଭ 
କରେ ତେବେ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ବ୍ୟାହହ ହେବା ସହ ନାନା ଦୁଃଖ ଓ 
ନୈରାଶ୍ୟର କାରଣ ହେବ । 


ସୁତରାଂ ନୈତିକତା ସହ ସାମାଜିକ ଉଚ୍‌ର୍ଷର ପ୍ରଶ୍ନଟି ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ । ଏହା ଏକ 
ଅନୁଭୂତିଗତ ସତ୍ୟ ଯେ ନୈତିକତାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା ଓ ଉକ୍୍‌ର୍ଷର ବିକାଶ ହୋଇଥିବା 
ବେଳେ ଏହାର ଉଲଂଘ୍ନଦ୍ଵାରା ସମାଜିକ ଅବକ୍ଷୟ ଆସିଥାଏ । ପରିଣାମତଃ “ ନୈତିକ- 
ପରିଣାମବାଦକୁ ' ଆଧାର ଭାବେ ନେଇ ନୈତିକତାର କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | 
ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ' ଉପଯୋଗିତାବାଦ” ବା ୟୁଟିଲିଟେରିଆନିଜିମ୍‌ ଏକ ନୈତିକ 
ସିନ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବହୁ ଚର୍ଚ୍ଚିତ । ଜଣଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଏପରି ନୈତିକ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଯାହାର ପରିଣାମ “ ବହୁଜନ ହିତ” ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହେବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଭଲଂ-ମନ୍ଦ ବିଚାର କରିବା ବେଳେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ କେତେ ଅଧ୍ବକ 
ମାତ୍ରାରେ ବହୁଜନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହା ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଉପଯୋଗିତାବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତ ମାନଙ୍କର କାମନା, ବାସନା, ସାମାଜିକ ପରିବେଶ 
ଭିତରେ କେତେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସତ୍ତ୍ଵେ ବହୁଳାଂଶରେ ସାମଂଜସ୍ଯ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଆମର 
ନୈତିକ ନିୟମ ସକଳ ଏପରି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଯାହା ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ ସ୍ଥିତିରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ । ତେବେଏହି ସବୁ ନୈତିକ ନିୟମରାଜିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେଉଛି ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଯେତେ ଅଧୁକ ସମ୍ଭବ ସୁଖ ଶାନ୍ତିର ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିବା 


-୨୧୮- 
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ପୁନଶ୍ଚ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶା ଓ ମନ୍ଦକୁ (୪!) ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରତିହତ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | 


ତେବେ ପରିଣାମବାଦୀ ନୈତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଉପଯୋଗିତାବାଦ କେତେକ 
ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ । କେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ କେତେ ପରିମାଣରେ ଓ କେତେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ହିତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହାର ଏକ ସାଧାରଣ ମାପକ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ସହଜସାଧଧ 
ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ପରଂପରା, ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବହୁ ଭିନ୍ନତା 
ଯୋଗୁଁ କେଉଁ ନିୟମରାଜି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେବ ଯାହାର ସର୍ବାଧ୍ଵକ ସୁପରିଣାମ 
ରହିବ ତାହାର ମାନଦଣ୍ଡ ଦେବା ନିଶ୍ଚୟ କଷ୍ଟକର | ପୁନଶ୍ଚ କେଉଁ ନିୟମର ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ କଂ ଣ ହେବ ଓ କେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ କେଉଁ ନିୟମକୁ ଉଲଂଘନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ବେଶ୍‌ ଜଟିଳ ମନେହୁଏ ! ‘ ଉପଯୋଗିତାବାଦ ” ନୈତିକ ସିବାନ୍ତ 
ଦ୍ଵାରା କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁଜନଙ୍କର ହିତ ସାଧନ ହେଲାବେଳେ ଯଦି କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅହିତ ହେଉଥାଏ ତେବେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେଉଁ ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରାଯିବ 
ତାହା ମଧ୍ଯ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ରହିବ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଯେ କୌଣସି ନୈତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ କିଛି ନା କିଛି ଜଟିଳତା 
ରହିବା ନିଶ୍ଚତ ମନେହୁଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଜଟିଳତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ରବ୍ୟ 
ଜନିତ ବିଚାରର ଭିନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ନୈତିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ହୁଏତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବାଦଶୂନ୍ୟ 
ମନେ ହୋଇନପାରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୈତିକ ସିବାନ୍ତର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ତୃଟି ବା ଜଟିଳତା ରହିବା 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ ! ପୁନଶ୍ଚ ସଂପୁତି ବୃତ୍ତିଗତ ଭିନ୍ନତା ଓ ଜଟିଳତା ନେଇ “ ବୃଭିଗତ- 
ନୈତିକତା” ବା ପ୍ରଫେସନାଲ ଏଥକସ୍‌ ଭିତରେ ଅନେକ ଭିନୃତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ ଯେତେ ବିଶେଷତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ଓ ଜଣେ ବିଶେଷଜ୍ଞ ନିଜର 
ବୁଭିଗତ ଜୀବିକା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସମସ୍ୟା ଓ ଜଟିଳ ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି ସେହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଶେଷ କ୍ଷେତ୍ର ପାଇଁ ବିଶେଷ ବୃତ୍ତିଗତ ନୈତିକତାର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି । ଚିକିସ୍ବା ବିଜ୍ଞାନୀ, ବ୍ୟବସାୟୀ, ପରିବେଶବିତ୍‌, ମିଡିଆର ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମ ପରିସରକୁ ନେଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନୈତିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଉଛି । ମୋଟ ଉପରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଜଟିଳତା 


- ୨ ୧୯- 
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ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବହୁବିଧ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନିବାକୁ ହେଉଛି । 
ତେବେ ଯେତେ ସବୁ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେସବୁ କେତେକ ସାଧାରଣ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବା ମନେହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୃଭିଗତ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା 
ବିଚାରଶୀଳ ହେବା ସହ ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ସୁସଂହତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ! ଏହାର ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ନିବେଦନ ରହିବା ସହ ଏହା ନ୍ୟାୟ, ନିରପେକ୍ଷ, ସବଛତା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ 
ରହିବା ଦରକାର । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜରେ ଏହା ଅବିଶ୍ଵାସର ବାତାବରଣ ଆଣୁନଥ୍‌ବ ବା 
ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ କଳୁଷିତ କରୁନଥବ | ସେହିପରି ଯେ କୌଣସି ବିଭେଦ, ଦୃନ୍ଦ୍ର ବା 
ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟର ଶାଚ୍ରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଧାନର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରଖୁଥିବ । ସୁତରାଂ ବୃରିଗତ 
କର୍ମସଂସ୍ଥାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ନୈତିକ ଆଚରଣବିଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ତାହା 
ନୀତିଗତ ଭାବେ ବୃହରର ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିରୋଧୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ତଥାପି ମଧ୍ୟ ନୈତିକତା ନେଇ କେତେକ ପ୍ରଶ୍ନ ହୁଏତ ଅମିମାଂସିତ ମନେ 
ହୋଇପାରେ | ତେବେ ନୈତିକ ଆଚରଣ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ଯାହା ସବୁ ଦୃନ୍ଦ୍ର ବା ବିରୋଧାଭାସ 
ଆସୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସବୁକୁ ବିଚାରଶୀଳତାର କଷଟିରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଏକ ବାସ୍ତବ 
ସ୍ଥିତିରେ ସମାଧାନ ବାହାର କରିବାକୁ ହେବ | ସେହିପରି ମାନବବାଦୀ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାର 
ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ୟର ପରିସରକୁ ବ୍ୟାପକ କରିଥାଏ । ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ ଯଦି ଗୋଟିଏ 
ପରିବାର ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀଠାରୁ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ପ୍ରସାରିତ ହେଉଥାଏ ଓ ସବୁରି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବନର ଉକୁର୍ଷ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଥାଏ ତାହେଲେ ତାହା ହିଁ ଗୁଣାମ୍କ ଜୀବନର 
ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ବ୍ୟକ୍ତି-ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରାଚୀର 
ସୃଷ୍ତି ନକରି ଏକ ମହତ୍ତର ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତିର ମନୋଭାବ ଆଣିଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଆଧାର ଉପରେ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଭିରିକୁ 
ସୁଦୃଢ କରାଯାଇପାରେ । ଏହା ହିଁ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାୟୋଗିକ ଦିଗ । 
ସବୁ ସ୍ତରରେ ବି ଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ସ୍ବଏକାର କରିବା ଓ ମାନବିକ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ ସ୍ଥାନ ଦେବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ 
ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବତାବାଦର ଭୂମି ଉପରେ 
ନୈତିକତା ସୁଦୃଢ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରିବ । 


ଡି. ହି. *, 
®ୃଵ ଵଵ କୃଶ 
- 9 ୨ ୦- 
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ସ୍ଵରାଜ - ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଓ ପରେ 


ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ““ ସ୍ରାଜ” ର ପରିକଳନା 
ଏକ ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ ଘଟଣା । ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶରେ ହେଉ କିମ୍ବା କୌଣସି ଆଦର୍ଶରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ହେଉ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ଯେଉଁମାନେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ଵରାଜର କିଛି ସ୍ଵପ୍ନ ରହିଥଲା। ହୁଏତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପନ୍ଛା ବା ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ରଖ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ ଗୁଡିକ ଭିତରେ ବୈରାରିକ 
ବା ଗୁଣାମ୍ବକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥୁବା ସମ୍ଭାବନାକୁ କେହି ଦୃଢ ଭାବରେ ପୁତିଷ୍ଠା କରିପାରନ୍ତି ¦ 
ତଥାପି ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ବହୁବିଧ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଓ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସୁକଳିତ ସ୍ଵରାଜର 
ଚିତ୍ର ଦେଇଥିଲେ । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଏହି ସ୍ଵରାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଗୁଡିକ ଯେ ବାସ୍ତବତାରେ 
ପରିଣତି ହେବ ଏହି ଭାବନା ସେତେବେଳେ ଅନେକ ବ୍ଯକ୍ତି ପୋଷଣ କରିଥିଲେ । 
ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ସେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡନ ଦେଖା 
ଦେଇଥୁଲା ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ସ୍ଵରାଜ ପ୍ରାପ୍ତି ଜନିତ ଏହି ଭାବନା ଜନଗଣଙ୍କ ଅଭିନିବେଶ 
ଯୋଗାଇଥୁଲା । ଅଜି ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ବ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଉର୍ବ୍ବ ସମୟ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵପ୍ନ ଗୁଡିକ ସାର୍ଥକ ତ ହୋଇନାହିଁ, ସେ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଅଭିପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ 
ସମାଜରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ ପରିକଳ୍ପଥନାର ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଚିତ୍ର ବା ଏହାର ପୂର୍ଣ୍ାଙ୍ଗ 
ଭିତ୍ତି ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ସହଜ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଏକ ସମାଜର 
ଅଭାଗ୍ମିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ସଫଳ ହେବ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ତଥାପି 
ଯେଉଁ କେତେକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ ଜାତିର ଜୀବନଧାରାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ତାହାର ଏକ କାଳନିକ ଚିତ୍ର ସମାଜର କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ଯକ୍ତିସକଳ 
ସେମାନଙ୍କର ସମସାମୟିକ ପୃଥବୀରେ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀ ଇତିହାସର ଏପରି ଏକ 
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କ୍ରାରିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ଭାରତ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵରାଜର ଏକ ଚିତ୍ର ଆଙ୍ଗିଥଲେ । ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟ କ'ଣ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ତାହାର ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଓ ସୈବ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିଭି ନେଇ କେତେକ ପ୍ରକଳର ଅବତାରଣା କରିଥଲେ | ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ସ୍ଵରାଜ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ମୋଟାମୋଟି କଳନା କଣ ଥୁଲା ତାହାର ସମ୍ୟକ 
ଆଲୋଚନା ସହିତ ଆମର ବାସ୍ତବ ସ୍ପିତିକୁ ଦର୍ଶାଇବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧଟିର ଉଦେଶ୍ୟ । 


ଏକଥା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଯେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମସାମୟିକ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଦେଶର 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଆବଶ୍ଯକତା ହୋଇରହିଥୁଲା । ବିଟ୍ରିଶ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ଭାରତକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ସେତେବେଳେ ଭାରତର ସଚେତନ ଜନଗଣଙ୍କ 
ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଗୋଟିଏ 
ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଯେତିକି ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଜନଗଣଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ତାଠାରୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହି ସ୍ଵାଧୀନ ମାନସିକତା ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ଅନେକାଂଶରେ ପୁଷ୍ଟ କରିଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏକ 
ଜନଗଣ ମାନସିକ ଦାସତ୍‌ର ଶିକାର ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଯେପରି ବିଦେଶୀ ଅପସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଗ୍ରହଣକରି ତାହାକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ବୌବ୍ଧିକ ପରାଧୀନତାର 
ସଙ୍କେତ ବହନ କରେ, ସେହିପରି ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ନକାରାମ୍ବକ ଦିଗ ପ୍ରତି ସ୍ମର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ 
ହୋଇ ରହିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ସୁସ୍ଥ ମାନସିକତା ନୂହେଁ । ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ୟକ୍ତ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ପରିପନ୍ଛୀ ଓ ସ୍ବାଧୀନତାର ପ୍ରତିକୂଳ, ସେସବୁ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବା ଓ ପରୋକ୍ଷରେ 
ତାହାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ମାନସିକ ଦାସତ୍ବର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ ।! ସେପରି ସ୍ଥଳେ 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଉଦାସୀନତା ବା ସେଛ୍ଥାଗାରିତାରେ ପରିଣତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ତଦ୍ଵାରା ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଯେଉଁ 
ଗୁଣାମୃକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା କଥା ତାହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ 
ଜନିତ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପଶ୍ଚାତରେ ମୁଖ୍ଯତଃ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିବାର ସ୍ଵପ୍ନ ନିହିତ ଥଲା । ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ସମାଜରେ ସ୍ଥାୟୀ କରିବା ପାଇଁ କେତେ କଳ୍ପନା ଥୁଲା | ବ୍ୟନ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ନାଗରିକ 
ଦାୟିତ୍ଵ ଓ କର୍ବ୍ୟ ନେଇ ସଚେତନତା ଓ ଆଇନ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରାର 
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ମୌଳିକ ଅଙ୍ଗ ¦ ଏହା ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା, ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ରାଜନୈତିକ 
ଚରିତ୍ର ଭିତରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଗଣତାନ୍ତିକ ସଂସ୍କୃତିର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ । 
ଏସବୁର ଅଭାବରେ ବା ଏସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବ୍ୟତିକ୍ରମରେ କୌଣସି ଦେଶର ଗଣନନ୍ତର 
ସୁଦୃଢ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ । ଅନ୍ତତଃ ସମାଜର ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ନରହିଲେ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୁଏ 
ନାହିଁ , ଅଧକନୁ ନକାରାମୂବକ ହୁଏ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତି 
ମାନସରେ ନକାରାମ୍ବକ ଭାବେ ସ୍ଟେଚଛାଗାରିତା, ସମାଜିକ କର୍ରବ୍ଯପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା, 
ଉଛୁଙ୍ଗଳତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହ କୌଣସି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ଅସଫଳ ହୁଏ, ତେବେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ବୀଧୀନତା ନିରର୍ଥକ ହୋଇଥାଏ ! କାରଣ ଏହା 
ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ ତାହାର ଅଭାବରେ ଏହି 
ସ୍ବାଧୀନତା କେବଳ ଞ୍ଯପରାରିକ ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ରହିଥାଏ, ଏହା 
ଜନଜୀବନରେ ଗୁଣାମମକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ରହୁଥିବାରୁ 
ଦଳୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ବିଧାନ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାଛଡା ଯେଉଁ ଦଳମାନଙ୍କର 
ରାଷ୍ଟ୍ରବ୍ୟାପୀ ପ୍ରଭାବ ଓ ସଂଗଠନ ରହିଛି ସେହି ଦଳ ସମୂହ ଯଦି ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ଏକ 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାହା ଜନଗଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ସ୍ଵୀକୃତ 
ହୁଏ, ତେବେ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ସୁଦୃଢ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଦଳୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଯେତେ 
ଅଧକରୁ ଅଧକ ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ 
କରେ ତାହା ଦେଶ ପାଇଁ ସେତିକି ଉନ୍ନତ ସମ୍ଭାବନା ଆଣିଥାଏ | କିନୁ ଆମର ରାଜନୈତିକ 
ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା ଦଳୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିସ୍ତାର ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ନୀତି, ଆଦର୍ଶ ପରିବର୍ରେ କ୍ଷମତା ପାଇଁ ଯେକୌଣସି 
ପନ୍ଛା ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ଆମର ରାଜନୈତିକ ଚରିତ୍ର ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହେବା ଆମ 
ବିଫଳତାର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏକ ୍ଯପରାରିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି ସିନା, ଏହା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର କଳିତ ସ୍ଵରାଜ ଏକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ-ଭିଭିକ ରାଜନୈତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲା । 
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ତାଙ୍କ ସ୍ଵରାଜ ପରିକଳ୍ପଥନା ଭିତରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ବତନ୍ତତା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା 
ନେଇଥୁଲା। ସେ ଗ୍ରାମ ସ୍ବରାଜର ଯେଉଁ ଅଭିନବ ପରିକଳ୍ଚନା ଦେଇଥିଲେ ସେଥୁରେ 
ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରାଣ ଗ୍ରାମ ଗୁଡିକୁ କିପରି ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ କରିହେବ ତାହାର ମନ୍ତ୍ର ନିହିତ 
ଥଲା | ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀତ ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସ୍ଵରାଜର ଯେଉଁ ବୈପୁବିକ 
ଚିତ୍ରଟି ଦେଇଥଲେ ତାହା ସାଂପ୍ରତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ ଥଲା । ସଂପ୍ରତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସମାଜର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ହାତରେ ସମସ୍ତ ପୁଞି ଠୁଳ ହୋଇ ରହିବା, 
ସମାଜରେ ଏକ ଅସ୍ୃସ୍ଥିକର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗିରହିବା ଓ ଏପରିକି ଅନ୍ୟର ଦାନା ମାରିବା 
ତାଙ୍କ ପରିକଳିତ ଆର୍ଥନୀତିକ ସ୍ଵରାଜର ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ପ୍ରତିକୂଳ ଅଟେ । ତାଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ ଭାବନା 
ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମ୍ମାନଜନକ ଭାବରେ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ରୋଜଗାରର ଗନ୍ା 
ଯୋଗାଇ ଦେବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିହିତ ଥଲା ଓ ସେଥରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ଆର୍ଥକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସ୍ଵପ୍ନ ଥଲା ¦ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ଦେଶ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନୂତନ ପ୍ରାଣ ସଂଗ୍ଭର ହେବ ବୋଲି ସେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । ପ୍ରଚଳିତ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ଯେପରି ପ୍ରଦୂଷିତ କରିବାରେ ଲାଗିଛି ଏହା ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ 
ନୀତିର ଯେ ସଂପୂର୍ଣ ପ୍ରତିକୂଳ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧୀ କୁଟୀର ଶିଳତର 
ବିକାଶ ଚାହିଁଥିଲେ ଓ ତାହା ତାଙ୍କ ସ୍ଵରାଜର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଥଲା । ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉକ୍‌ଟ 
ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ବା ଦେଶକୁ ରଣ ଜନ୍ତା ଭିତରେ ଡୁବାଇ ଦିଏ ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ 
ଯେ ଅମଙ୍ଗଳକର ଏହା ତାଙ୍କର ବିଚାର ଥୁଲା । ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଇଂରେଜମାନେ 
ଯେପରି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ଜାଲ ବିସ୍ତାର କରିଥଲେ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର ନବସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଆମ ଦେଶର ଅର୍ଥନୀତିକୁ କବଳିତ କରି ରଖୁଛି । ଦେଶର ଯାହା କିଛି 
ସମୃଦ୍ଧି ହୋଇ ପାରିଛି ତାର ସୁଫଳ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପାଖକୁ ଆସି ପାରୁ ନାହିଁ । ବେକାର 
ସମସ୍ୟା ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ୟକ ଉକ୍‌ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ଏପରିକି ଏକ ବିସ୍ଟୋରକ ଜନିତ 
ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ଯାଉଛି । ପୁନ୍ଢ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦ ଜନିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବକ୍ଷୟ 
ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ କଳୁଷିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ନିଶା, ଡ଼ଗସ୍‌, ବେଷ୍ୟାବୃରି, 
ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତା ଦୃତ ଗତିରେ ବୃି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ଜନମାନସରେ କୂରତା, 
ସନ୍ତ୍ରାସବାଦ ଯେତିକି ବଢିବାରେ ଲାଗିଛି ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସେହି ପରିମାଣରେ ହ୍ରାସ ପାଉଛି । 
ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ସହାନୁଭୂତି କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଉଛି । ଅତ୍ୟନ୍ତ 
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ଅବୈଧ ଓ ଅନୈତିକ ପନ୍ତା ଗ୍ରହଣକରି ଉପାର୍ଜନ କରିବାର ମନୋଭାବ ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । କିନୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଵରାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଓ ସମ୍ଭାବନା ରହିଥୁଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସକ୍ଷମ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ 
କର୍ମ ସଂସ୍ଥାନ ଗାନ୍ଧୀ ଅର୍ଥନୀତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଥଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ବ୍ୟକ୍ତି ରୋଜଗାରକ୍ଷମ 
ହୋଇପାରିଲେ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ଏହି ସୁଯୋଗ ରହିଥିଲେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଆମୁମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାନ୍ତା | ବ୍ୟକ୍ତିର ଆର୍ଥକ ସମୃଦ୍ଧି ଓ କଲ୍ୟାଣ ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ବରାଜ ସମ୍ପଦ୍ଧ ହୋଇଥାନ୍ତା । 


ତୃତୀୟରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ଵରାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ଏକ 
ବୈପ୍ଲବିକ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା। ଗାନ୍ଧୀ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଥିଲେ 
ତାହା ଗଣତାନ୍ତିକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିବା ସହ ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା ପାଇଁ ଏକ ଉପଯୁକ୍ତ 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତା । ସ୍ଵରାଜ ପାଇଁ ବାହାରର ପରିବର୍ଭନ ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ତରର 
ପରିବର୍ଭନକୁ ସେ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ କରୁଥିଲେ | ଅନ୍ତରର ପରିବର୍ଭନ ହେଲେ ଯାଇ 
ସ୍ଵରାଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ସାଧୂତ ହୋଇ ପାରିବ ଏହା ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଓ ଏଥୁ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା 
ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଆୟୁଧ ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତା । ବ୍ୟକ୍ତିର ବିବେକର ବିକାଶ ନ ହେଲେ ବାହ୍ୟ 
ପରିବର୍ଭନ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେଥୁ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ଭିତରେ 
ସରଳ ଜୀବନ, ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ପାଇଁ ଅନୁରାଗ, ଓ ବିବେକବୋଧ ସୃଷ୍ଷି କରିବାକୁ 
ଶିକ୍ଷାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭାବେ ସେ ନେଇଥିଲେ । ଶିକ୍ଷାକୁ ଜୀବନଧର୍ମୀ କରିବା ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସୃଜନଶୀଳତାକୁ ପରିପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ବିକଶିତ କରିବା ତାଙ୍କର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପୂର୍ଣ 
ବିକାଶ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶାରୀରିକ, ବୌବିକ ଓ ନୈତିକ ବିକାଶକୁ ସମତାଳଯୁକ୍ତ କରିବାରେ 
ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ । 


ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କାରିଗରୀ କୌଶଳ 
ତଥା ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିଭିକ ବୃଭିଗତ କୂଶଳତା ତାଲିମ ଦେବାରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥିଲା | ଏହା 
କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଶିକ୍ଷା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବାର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଦିଗଟି ହେଉଛି ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ 
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ଥିବା ଜୀବନଦୃି ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧ | ସେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶରୀରଶ୍ରମ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ସମତା ସ୍ଥାପନ କରି ଶ୍ରମର ମୟ୍ୟାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ । ଏହା ହୋଇଥୂଲେ ଆମର 
କର୍ମ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଜନ ହୋଇଥାନ୍ତା । ଆମ ସମାଜରେ ଶରୀର 
ଶ୍ରମକୁ ଯେପରି ନ୍ୟୁନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଆଯାଏ ସେହି ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଥାନ୍ତା । 
ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଉପାର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧୁତା, ପରିଶ୍ରମ ପ୍ରତି 
ଆନ୍ତରିକତା ଓ ସରଳ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସହ ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧର ପ୍ରସାର ହୋଇଥାନ୍ତା । ଆଜି ଦେଶର ସକଳ କ୍ଷୟଶୀଳତା ପାଇଁ 
ପ୍ରଚଳିତ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାର କୁପ୍ରଭାବ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ସଂପ୍ରତି ପରୀକ୍ଷାରେ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛାରେ ଅଧ୍ବଜ ନମ୍ବର ରଖୁବା, ପରିଶ୍ୁମହୀନ ହୋଇ 
ଅଧକ ଉପାର୍ଜନ କରିବା ଓ ସରକାରୀ କର୍ମ ସଂସ୍ଥାନ ପାଇଁ ଯେକୌଣସି ଚଞ୍ଚକତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବା ଶିକ୍ଷାର କେବଳ ମାତ୍ର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ପରିଣାମତଃ ସାମାଜିକ 
ଦାୟିତ୍ଵବବୋଧ, ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ସହିତ ଆମ ଶିକ୍ଷାର କୈଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବା ଆମ ବିଫଳତାର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରେ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ନୈତିକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉତ୍୍ତବ କରାଇବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ଵରାଜର 
ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ ନିଷ୍ଣର୍ଷ ଥୁଲା । ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍‌କ ମାନର କ୍ରମବର୍ବିଷଣୁ ଉତ୍ତରଣକୁ ହିଁ 
ସେ ତାଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିଭି ଭାବେ ନେଇଥୁଲେ । ଏକ ସମାଜର ଅଧ୍ବକାଂଶ ବା 
ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ବା ସମ୍ପଦି ଭିତରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ଅପେକ୍ଷା ସମାଜରେ 
ଗୁଣାମଵକ ଜୀବନ ଧାରଣ ପ୍ରତି ଅଧ୍ବକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିବା ଅଧ୍ବକ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ 
ମନେହୁଏ । ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ରହି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ 
ସ୍ତର ଅତି ନ୍ୟୁନ ହୋଇପାରେ, ଅଥଚ ସାଧାରଣ ସ୍ତରରେ ରହି କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ଜୀବନର ମାନ ଅତି ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରେ । ଏକ ଉନ୍ନତ ମାନର ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । 


ତେବେ ଏକ ଉନ୍ନତ ମାନର ଜୀବନ କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର 
କିଛି ମାନଦଣ୍ଡ ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯଦି ବି ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ଏକ ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ, 
ତେବେ ଅତି ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ କାର୍ଯ୍ୟାବଳି ନୈତିକ 
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ମୁଲ୍ୟଚୟଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଉନ୍ନତ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ 
କରେ । ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟସକଳ ସ୍ଥାନ, କାଳ ଭିତିରେ ପୃଥକ୍‌ ହେଉଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହାର 
କେତେକ ସର୍ବନିମ୍ନ ଅବଧାରଣାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ସମାଜରେ 
ଏହି ବାତାବରଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ଜୀବନର ପ୍ରେୟଃ ବା ଶ୍ରେୟଃ 
ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ ରଖନବ । ଯଦି ସମାଜରେ ସକଳ 
ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା ଜନଗଣ ପନ୍ଛାର ଜଚିତ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବେ ନାହିଁ, ତେବେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇଯିବ । 
ସେହିପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନୀତିବାନ ଓ ପରିଶ୍ରମୀ ଲୋକମାନେ ଯଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବେ ଅଥଚ ଅସାଧୁ ଲୋକମାନେ ପ୍ରଗତିର ଧାରାରେ 
ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବେ ତେବେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଯେ କ୍ଷୟଶୀଳ ଏହା 
କୃହାଯାଇ ପାରିବ । ଏକ ନୈତିକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାଧୁତା, ନୀତିନିଷ୍ଠତା ପ୍ରତି 
ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ଅଥଚ ଏହାର ଲଘଂନ ପ୍ରତି ଅସ୍ୀକୃତି ରହିବା ସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । 
ସେହିପରି ସମାଜର ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଯଦି ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅନୀତି ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହି 
ସେଥ୍‌ ପାଇଁ ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ତାହା କୌଣସି ଉନ୍ନତ ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ 
ନାହିଁ । ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହିଥିବା ବ୍ୟର୍ତି ଯଦି ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅନୁତାପ କରେ 
ଓ ଆମ୍ବପୀଡନ ପାଏ ତେବେ ତାହା ଏକ ଉନ୍ନତ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ ! 
ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଦୃଷ୍ି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ମୂଲ୍ୟ ଓ ମଯ୍ୟାଦା ଉଚ୍ଟ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଥୁଲେ ତାହା ଏକ ଉନ୍ନତ ଦୃଷ୍ଟିର ନିଦର୍ଶନ ମନେହୁଏ । ଅଥଚ ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ 
ନ୍ୟନ କରୁଥିଲେ ତାହା ମଳିନ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ଦିଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସାମଗ୍ରିକ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ ପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ 
ଦୃଷ୍ଟିର ଅବତାରଣା କରିଥଲେ । ଅଥଚ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନ ଧାରା ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟକୁ 
ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେବା ଓ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ନୀତି ବା ଆଦର୍ଶ ନ ରହିବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତି ଅଟେ ! ବିଶେଷକରି ଆମର ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କୃତି ନୈତିକତାକୁ 
କୌଣସି ମୁଲ୍ୟ ନ ଦେବା ଓ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରି କ୍ଷମତାର ଶୀର୍ଷକୁ 
ଆସିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ବିଚାରଶୀଳତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଏକ ସୁସ୍ଥ ବିକାଶର ଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥାଏ । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନର 
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ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ, ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାର ବ୍ୟାପକତା, ଗଣମାଧ୍ୟମର ବହୁଳ ପ୍ରସାର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ବିଗାରଶୀଳ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଠି କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ 
ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିଛି । କିନ୍ୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ 
ନାନା ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ, ନୂଆ ନୂଆ କୁସଂସ୍ଟାର ପାରଲୌକିକ ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି ବୃଦ୍ି 
ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ । ଏପରିକି ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ ଅଜ୍ଞତା ଓ ଧର୍ମଭୀରୁତାର ସୁଯୋଗ 
ନେଇ କେତେକ ତଥାକଥତ ଦେବପୁରୁଷ ଅଲୌକିକତା ଆଳରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରି 
ବିଳାସ ଭିତରେ ରହିବା ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | ସେହି 
ତଥାକଥିତ ଦେବପୁରୁଷଗଣ ଜନଗଣଙ୍କ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ନେଇ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିକ ସୂଖ ଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ ଏକ ଜନଗଣ ଭାଗ୍ୟ, କର୍ମଫଳ 
ରତ୍ୟାଦି ଭାବନାରେ ମଜି ରହିବା ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟଠାରୁ ଅପସରି ଯିବା ସାମାଜିକ 
ଅବକ୍ଷୟର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ। 


ପ୍ରାକ- ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଦେଶର ପ୍ରଶାସନିକ ସ୍ତରରେ ଯେତିକି ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଥଲା 
ସଂପ୍ରତି ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ସରକାରରେ ତାହା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକର 
ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଅନାୟାସରେ ନ ହୋଇପାରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ ! 
ଜଣେ ନାଗରିକର ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ନିରାପତା ସହ ତାର ନ୍ଯାୟୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟଟି 
ଅନାୟାସରେ ସଂପନ୍ନ ହେବା ତା ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମୌଳିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକର ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଅମଲାତାନ୍ତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସହଜରେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ପ୍ରଶାସନର କଳେବର ଏତେ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହୋଇ ନାହିଁ ଓ ସାଧାରଣ ଜନତା ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ସମୟର 
ପରିବେଶଠାରୁ ଉନ୍ନତ ସ୍ପିତିରେ ନାହିଁ । ଦୁର୍ନୀତିର ଚେର ତଳକୁ ଯିବାରେ ଲାଗିଛି ଓ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ହିଁ ସେଥୁରେ ଶିକାର ହେଉଛି। ସେହିପରି କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
କେଉଁ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବା ମନ୍ଦିର ମସଜିଦ ବିବାଦର କୂଫଳ ଗାଁର 
ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ବେଳକେ ଉଛ୍ଥଛନ୍ନ କରି ଦେଉଛି ଯାହା ସହିତ ତାର 
ସାମାନ୍ୟତମ ସଂପର୍କ ନାହିଁ ବା ତାର ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ ଭିତରେ ଏସବୁ ନେଇ ମୁଣ୍ଡ 
ପୁରାଇବାର ଅବକାଶ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । କୌଣସି ଜାତି ବା ଧର୍ମର ପରିଚୟ ବହନ କରୁଥବାରୁ 
ସେ ବେଳକେ ଆକ୍ରମଣର ଶରବ୍ୟ ହେଉଛି । 
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ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ବହୁବିଧ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ନିଶା 
ନିବାରଣକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଇଥଲା । ସେତେବେଳେ ମଦର ଯେତିକି ପ୍ରସାର 
ହୋଇଥଲା ତାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟସ କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ 
ସ୍ଵାଧୀନତାପରେ ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ସ୍ପିତିରେ “ ନିଶା ନିବାରଣ” ଏକ କାଳ୍ପନିକ ସ୍ଵପ୍ନ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ନିଶାର ବ୍ୟାପକତା ଓ ନୂଆ ନୂଆ ଡ଼୍ରଗର ପ୍ରସାର 
ସମାଜକୁ କଳୁଷିତ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ଗାଁ, ସହର ସବୁ ଜାଗାରେ ଏହା ବ୍ୟାପକ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ଏହାର କୂପରିଣାମକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାର କୌଣସି ସୁକଳିତ ଯୋଜନା 
ନାହିଁ । ସରକାରୀ ରାଜସ୍ବ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଳାସ ଓ କର୍ମଚାରୀଙ୍କର 
ମୁନାଫା ଭତିରେ ଏହାର ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ କୁପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ 
ହେଉ ନାହିଁ । ଯେଉଁ କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦର୍ଶବାଦୀ ହୋଇ ନିଶା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
ଉଠାଉଛନ୍ତି ତାହା କ୍ରମଶଃ କ୍ଷୀଣରୁ କ୍ଷୀଣତର ହୋଇଯାଉଛି ଓ ନିଶାର ପ୍ରସାର କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ 
ଭାବେ ବୃଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । 


ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପ୍ରତୀତିରେ ନୈତିକ ଉକ୍‌ର୍ଷକୁ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଦେଉଥୁଲେ ଓ ସେଥିପାଇଁ ଧର୍ମରୁ ଅଭିନିବେଶ ଲାଭ କରିଥିଲେ । ସେ ଶଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ 
ଥିଲେ ଓ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଶାସନକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ଅବଶ୍ୟ ଧର୍ମ, ଶଶ୍ବର ଓ 
ନୈତିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କ ଭାବନାରେ କ୍ରମ ପରିବର୍ଭନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ନିର୍ମଳ 
କୂମାର ବସୁ ଓ ଗୋପରାଜୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାଓଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଗରକଙ୍କ 
ସହିତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ନିବିଡ ଆମ୍ମୀୟତା ରହିଥୁଲା | ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ରାଷ୍ଟ୍ର ବିଭାଜନ ବା 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବକୁ ସେ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିରୋଧ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ସ୍ଵରାଜ 
ପରିକଛନାରେ ନୈତିକତାର ଆଧାର ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୃଶ୍ି ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଥଲା । ଯଦିବି 
ସେ ଧର୍ମକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ ତେବେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନୈତିକତା ଆନ୍ତର୍ଧର୍ମୀୟ ଥୁଲା । 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ସକଳ ଧର୍ମକୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ ଓ ସବୁ ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ବାଣୀ 
ନ ଶୁଣିଲେ ମଣିଷର ଧର୍ମ-ଜୀବନ ଯେ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଯିବ ଏହା ଭାବୁଥିଲେ | ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସରୁ ଅଭିନିବେଶ ନେଇ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଉଜ୍କର୍ଷ ଗାହିଁଥିଲେ । ଏହି ଭାବନାର 
ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ମହତ ଥିଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
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ଭାବେ କୂହାଯାଇପାରେ ! କିନୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଓ ବିଗତ ଦଶନ୍ଧି ଭିତରେ ଜାତୀୟ 
ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବର ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହା ଆମ ଜାତୀୟ 
ମାନସିକତାର ସବୁଠାରୁ ବଡ ନକାରାମ୍ବକ ଦିଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କେତେକ 
ରାଜନୈତିକ ନିଷ୍ପରି ତଥା ମନ୍ଦିର-ମସଜିଦ୍‌ ବିବାଦକୁ ଆଧାରକରି ଦେଶରେ ଯେପରି 
ସାମ୍ପଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ, ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ଓ ଘୃଣାର ବାତାବରଣ ସୁକଳିତ ଭାବେ 
ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଉଛି ତାହା ଆମ ବିଫଳତାର ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ | ଧର୍ମୀୟ ତଥା 
ଜାତିଆଣ ବିଦ୍ଵେଷ ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ସହାୟକ ଭାବି ତାହା କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନି ଅଥଚ ସାଧାରଣ ଜନତା ଏଥୁରେ ଶିକାର ହେଉଛି । ଦେଶର ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ 
ଅର୍ଥନୀତି, ଉକ୍ଟ ବେକାରୀ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁବିଧ ସମସ୍ୟାଠାରୁ ଜନଗଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ି ଫେରାଇ 
ନେଇ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ତେଜନା ଓ ଅହେତୁକ ଭାବପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ଆମ ବିଫଳତାର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ | 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ ପରାଧୀନ ଜାତିର ଜୀବନଧାରାରେ ଯେଉଁ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ 
ଆସି ପାରିଥିଲା ସଂପ୍ରତି ତାହା ସମାଜର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁ 
ନାହିଁ । ସମାଜର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀଗଣ ଦଳୀୟ ରାଜନୀତିର ଉର୍ଚ୍ବରେ ରହି ସମାଜକୁ ସୂଜନାମୂକ 
ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାନ୍ତି, ଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ଏକ ଆମ୍ବପ୍ରତ୍ୟୟ ଯୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵାସର 
ବାତାବରଣ ଆଣିଥାନ୍ତି । ପରିତାପର ବିଷୟ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵର ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଉ ନାହିଁ ଅଥଚ ରାଜନୀତି 
ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ଅହେତୁକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଅକ୍ଟେଶରେ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିପାରୁଛି । କେତେକ ସଂଗଠନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ କିଛି ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସଂଗଠନକୁ 
“ ଜାତୀୟତାବାଦୀ ” କହି ରାଷ୍ଟ୍ରଭକ୍ତ ବୋଲି ଦାବି କରିଥାନ୍ତି | କିନୁ ବବି ଜୀବୀର ଦେଶପ୍ରେମ 
ଓ କେତେକ ତଥାକଥୂତ ଜାତୀୟ `ଦୀଙ୍କ ଦେଶପ୍ରେମ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ | 
ଜଣେ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ଝ¢େ ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ କ୍ଷୟଶୀଳ ଦିଗଗୁଡିକୁ 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ସମାଜକୁ ନୂତନ ଓ ସୃଜନଶୀଳ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଇଥାଏ । ନିଜର 
ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିଥାଏ ଓ ଏକ 
ଆମ୍ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ ଦୃଷ୍ଷି ପୋଷଣ କରିଥାଏ | ପରନ୍ତୁ ଜାତୀୟତାବାଦୀମାନେ ନିଜ ଦେଶର 
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ଧର୍ମ, ପରମ୍ପରା ଇଦ୍ୟାଦିକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହି ଏକ ରୁଦ୍ଧ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକତା ପୋଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏକ ଭାବାବେଗଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନ୍ୟୁନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନେଇଥାନ୍ତି । ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ସମାଜରେ ଅସନହିଷୁତା, 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ ଓ ଉତ୍ତେଜନାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ 
ବୁଵ୍ିଜୀବୀ ମାନଙ୍କର ସ୍ଵର ଅପେକ୍ଷା ଏହି ଜାତୀୟତାବାଦୀଙ୍କର ସ୍ଵର ଅଧୁକ ଶୁଣାଯିବା ଓ 
ସେମାନେ ଅଧକ ସଂଗଠିତ ହୋଇ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବା ଆମ ଲକ୍ଷ୍ଭ୍ରଷ୍ଠତାର ସନ୍ଦେଶ 
ବହନକରେ | ଏହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ କଳିତ ସ୍ଵରାଜର ଯେ ପ୍ରତିକୂଳ ଏହା ମନେହୁଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଗାନ୍ଧୀ ଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରାର ସକଳ ସ୍ତରରେ ଏକ 
ଗୁଣାମୃକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଥୁଲେ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସ୍ତରରେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥୁଲେ । ସବୁରି ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ମୂଲ୍ୟ 
ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଥଲା । ପଚ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ରାଜନୈତିକ 
ବିଗାର ସ୍ତରରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ସିନ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା । ସାମାଜର ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ, 
ଶୈକ୍ଷିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ସେ ସ୍ବୌପରି ମୂଲ୍ୟବୋଧ-ଭିରିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଚାହିଁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ ଏକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଓ ମୂଲ୍ୟଂଆଧାରିତ ବିକଳର ଚିତ୍ର ଦେଇଥିଲା | 
ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସହୀନ ହୋଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜଡତା ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଏକ ଜାତିର ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ନବଜାଗରଣର ସୁଲିଙ୍ଗ ଆସିଥୁଲା, ତାହା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଦେଇ କେତେ କେତେ ସମ୍ଭାବନାର ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଥଲା । 
ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ନାନା ସ୍ତରରେ ଉତ୍ତରଣର ବାର୍ଭା ସ୍ଵରାଜ ବହନ 
କରି ଆଣିଥିଲା | 


ସଂପ୍ରତି ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍ୃତି ଇତ୍ୟାଦିର ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେ 
କେତେ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେଲାଣି । ନୂଆ ନୂଆ ସ୍ବପ୍ନରେ ବିଭୋର ହୋଇ କେତେ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବେଳେବେଳେ ଜାତୀୟ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଚମକ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ରାଜନୀତିଜ୍ଞ 
ମାନେ କେତେ କେତେ ସଫଳତାର ଫର୍ଦ୍ଦ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵର୍ଣ ଜୟନ୍ତୀ 
ଅବସରରେ ଆମ ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାର କେତେ ଓଜସ୍ଵିନୀ ଆଲୋଚନା ଏବେ 
ଇତିହାସ ପାଲଟିବାକୁ ବସିଲାଣି । ତଥାପି ଆମର ଭପ୍‌ସିତ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ଯେ ଆମଠାରୁ କ୍ରମଶଃ 
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ଅପସରି ଯିବାରେ ଲାଗିଛି ସେହି ଭାବନା ଦେଶର କେତେକ ସଚେତନ ନାଗରିକଙ୍କୁ 
ବେଳକେ ବ୍ୟଥୁତ କରୁଛି । ସମାଜର ସାଧାରଣ ମଣିଷଟି ଆମ ସ୍ବାଧୀନ ଜନତନ୍ତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ 
ଉପେକ୍ଷିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆମ ପ୍ରଶାସନ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ । ରାଜନୀତି ସ୍ତରରେ ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟ କ୍ରମବର୍ବଧିଷ୍ଟୁ ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । ଶିକ୍ଷା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଧ୍ୟକରୁ ଅଧକ ଦିଗହରା ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ଦୁତ ଭୁଷୁଡି ପଡିବା ଅବସ୍ଥା 
ଆଡକୁ ଆଗେଇ ଗଲିଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ଏପରି ଜଟିଳ ହେଉଛି ତାହାର କୌଣସି 
ସମାଧାନର ସୂତ୍ର ବାହାରିପାରୁ ନାହିଁ । ଇନଫର୍ମସେନ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ନାନା ଡିଣ୍ଡିମ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳୁଛି ହେଲେ ଅନିୟନ୍ତିତ ଦୂରଦର୍ଶନ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବକ୍ଷୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି 
ତାହାର ପ୍ରଭାବ ଆଗାମୀ ପାଢି ପାଇଁ ଭିତ୍ତିପ୍ରଦ ମନେହେଉଛି । ଏକ ଭୋଗବାଦୀ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନକୁ ଯେପରି କେତେ କେତେ ରଙ୍ଗ ଦେଇ ଦୂରଦର୍ଶନ ପରଦାରେ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଉଛି ତାହା ଆମର ରୁଚିବୋଧକୁ ବ୍ୟାହତ କରୁଛି । ସମାଜରେ କ୍ରମବର୍ଦ୍ିଷୁ ଭାବେ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ଅସହିଷୁତା ଓ ମୌଳବାଦୀ ଭାବନା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ବିଜ୍ଞାନର 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ସନ୍ତେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଝିକୋଣର ପ୍ରସାର ବ୍ୟାପକ ହୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ । 
ବିଚାରଶୀଳତା ଅପେକ୍ଷା ଅହେତୁକ ବିଚାରର ପ୍ରସାର ହେଉଛି ! ଏହିପରି ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମ ବିଫଳତାର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ପଡୁଛି । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜର ଅସାଧୁ ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଆଗକୁ ଯାଇ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇବା ବେଳେ କର୍ରବ୍ୟନିଷ୍ଠ ଓ ସାଧୁ ମନୋଭାବର 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନାନା ପ୍ରତିବନ୍ଧବର ସମ୍ମୁଖନ ହେଉଛନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତିର ଶିକ୍ଷା, ରୁଚିବୋଧ, 
କରଇଁବ୍ୟନିଷ୍ଠା, ସାଧୁତା, ସମାଜିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତୃଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ପରିବର୍ରଭେ ତାର ଉପାର୍ଜନ, 
ତାହା ଯେଉଁ ପନ୍ଛାରେ ହେଉ ନା କାହିଁକି କ୍ଷମତା ଇତ୍ୟାଦି ତାକୁ ସମାଜରେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇପାରୁଛି । ଶିଷ୍ଟତା, ସାଧୁତା, କର୍ରବ୍ୟନିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି ଅପେକ୍ଷା କ୍ଷମତା ଓ ଅର୍ଥ ସମାଜରେ 
ଅଧ୍ବକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଉଛି ଓ ସମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରୁଛି । ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଜୀବନ 
ଧାରଣ ସତେ ଯେପରି ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏପରି ଏକ ଦୁଃଖଦ ଭାବନା 
ବିଗ୍ାରଶୀଳ ଓ ସଚେତନ ନାଗରିକଙ୍କୁ ବ୍ୟଥୃତ କରୁଛି । ଏହା ଯେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବର 
କଳିତ ସ୍ଵରାଜର ପ୍ରତିକୂଳ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 
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ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ବ ଶତାବ୍ଦୀ ଏହା ଭିତରେ ଅତିକ୍ରମ କରିଗଲାଣି । ଅବଶ୍ୟ 
ଏକ ମହାନ ଜାତିର ଇତିହାସରେ ପଚାଶଟି ବର୍ଷ ସେପରି ଏକ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ କାଳ ନୁହେଁ । 
ତଥାପି ଗାନ୍ଧୀ ଯୁଗର ଭପ୍ସିତ ସ୍ଵରାଜଠାରୁ ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛେ 
ଓ ସେ ଯୁଗର ସ୍ଵପ୍ନ ସବୁକୁ ସାକାର କରିବାରେ ନିଷ୍ଠାପରତା ଦେଖାଇ ପାରି ନାହେଁ ଏହା 
ମନେହୁଏ । ଏ ସତ୍ତ୍ବେ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବୈଜୟନ୍ତୀ ଯେତେବେଳେ ସାରା ବିଶ୍ବରେ 
ଉଡ଼ୁଥିଲା ସେତେବେଳେ ଏକ ହତପ୍ରଭ ଜାତିର ଜୀବନପ୍ରବାହରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସଂଚରି 
ପାରିଥିଲା । ସେହି ସମୟର ନୈରାଶ୍ୟଜନକ ସ୍ପିତିଠାରୁ ଆଜିର ସ୍ପିତି ଅଧକ ଖରାପ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଆମ ଜାତିର ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥିବା ଉଦ୍ଦାମତା, ସୃଜନଶୀଳତା ମଧ୍ଯରୁ 
ନୂତନ ସନ୍ଦେଶ ଯେ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ଏହା ଆଶା କରିବା କଥା । ଆମ ସମାଜରେ ଏପରି 
ମଣିଷମାନେ ଏବେ ବି ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ କର୍ଭବ୍ୟନିଷ୍ଠା ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଭିତରେ ତଥାପି ଅମଳିନ ଭାବେ ଜାଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ ହୋଇ ରହିଛି । ସେମାନେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ସୃଜନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ସମାଜ ପାଇଁ ଯେ ଆଦର୍ଶ ଓ ଅନୁକରଣୀୟ 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵର ହୁଏତ କ୍ଷୀଣ ମନେ ହୋଇପାରେ, 
ତଥାପି କ୍ଷୀଣ ସ୍ଵର ମଧ୍ଯରୁ ଯେ କ୍ରାନ୍ତିର ବାଁ ଆସିଥାଏ ତାହା ଇତିହାସର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ 
ଜଣାଯାଏ । ହୁଏତ ଆଜି ଯେଉଁ ସ୍ଵର ଅବଦମିତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି ସେହି ସ୍ଵର ଭିତରୁ 
ନୂଆ ସ୍ଵରାଜ ପାଇଁ ପୁନଶ୍ଚ ଉଦ୍ଦାମତା ସୃଷ୍ି ହେବ ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ । ସମାଜର 
ପ୍ରଚଳିତ ଧାରାରେ ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିଉକ୍ତିଅସ ବା ନାଭିକେନ୍ଦ୍ର 
ଭାବେ ରହି ଯଦି ଜନଜୀବନରେ ଗୁଣାମବକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବେ, ତେବେ 
ଅବକ୍ଷୟକୂୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ସହ ପ୍ରଗତିର ରଥକୁ ଆଗେଇ ନେଇପାରିବେ । ଯଦି 
ବିବେକର ସ୍ବର କାଳକ୍ରମେ ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇଯିବ ତେବେ ଭବିଷ୍ଯତରେ ଆମକୁ ଯେ 
ଅନେକ ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ପଡିବ ଏହା ମନେହୁଏ | ସୁତରାଂ ଆଶା ନିରାଶା ଭିତରେ ଭବିଷ୍ୟତ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କଲାବେଳେ ନିଜ ପାଖରେ ନିଉକ୍ଲିଅସ ସହିତ ସଂଯୋଗକୁ ପ୍ରାଥମିକତା 
ଦିଆଯାଇପାରେ ! ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ୟାୟ ସହ ସାଲିସ କରୁନାହାନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ନିରୁପାୟ ହୋଇ 
ଅସହାୟ ମନେ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସର ସହ ଆଗକୁ ପାଦ ବଢାଇବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଆଗର ପଥ ଯେତେ ସୁଦୂର ହୋଇଥୁଲେ ବି ଏକ ଦୀର୍ଘ ଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭ ପ୍ରଥମ ପାଦରୁ ହିଁ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । 


ଵଵ. ହି. ନ“, 
** * *ୃଂ 
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ସର୍ବୋଦୟ: ଦିଗ ଓ ଦିଗନ୍ତ 
(୧) 


ସର୍ବୋଦୟ ଏକ ସମାଜଦର୍ଶନ । ସର୍ବଜନ ହିତାୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ସୁସ୍ଥ ଓ ସୁଖମୟ 
ସାମୁହିକ ଜୀବନ, ଏହି ଦର୍ଶନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ଯତାରେ 
କେତେକ ମାନବ-ଦରଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷ ସମାଜର ସାମୂହିକ ହିତ ପାଇଁ ଅନୁରାଗ 
ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ରାଜନୈତିକ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ କେତେକ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
ଜନରାଜ୍ୟର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ନୂଆ ନୂଆ ବିଚାରାଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଭାବନା ଓ କେତେକ ପ୍ରୟାସ ସନ୍ତ୍ରେ କୌଣସି ସମୟରେ 
ଏକ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସମାଜର ଭିରି ସୁଦୃଢ ହୋଇ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟାୟ ବା ଅଶୁଭ ରହିତ 
ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ସର୍ବଦା ବିଡମ୍ବିତ ହୋଇରହିଛି । 

ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ସବୁ ଯୁଗରେ ମଣିଷ ପାଇଁ ନାନା ସଙ୍କଟ ଓ ଆହ୍ବାନ ମାନ 
ଆସିଛି । ନୂଆ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖନ ହେବା ଭିତରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ, ବିଚଗାରବୋଧ ଅଧୁକ 
ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଛି । ପରଥବୀରେ ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଗ୍ାର ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ 
ସମାଜରେ ନାନା ସମୟରେ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭରି ଦେଇଛି । 
ପ୍ରକୃତି ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଳକେ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଆସିଛି ! 
ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ମଣିଷ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିପାରୁଛି ସେହି 
ପ୍ରକୃତି ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମଣିଷ ପାଇଁ ବେଳକେ କେତେ କେତେ ଆହ୍ଵାନ ଆଣିଛି । 
ବନ୍ୟା,ବାତ୍ୟା,ମରୁଡି, ଭୂକମ୍ପ ପରି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଓ ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧ, ମହାମାରୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତିକୂଳତା ଜୀବନକୁ ବେଳକେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଆସିଛି । ହେଲେ କେଉଁ ଆଦିମ 
କାଳରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଆହ୍ଵାନକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିବା ସହ 
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ପ୍ରକୃତି ସହ ତାଳ ଦେଇ ବଞ୍ଚ ରହିବାକୁ ମଣିଷ ଅବିରତ ପ୍ରଯାସ କରିଆସିଛି । ସେହି ପ୍ରୟାସ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ଯାନିକ କୌଶଳ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ସାଧନ ହୋଇଛି । 
ବସ୍ତୁତଃ ଆଦିମ କାଳରୁ କେତେ କେତେ ବିବର୍ଭନର ସ୍ତରଦେଇ ସଭ୍ୟତାର ରଥଚକ ଆଗକୁ 
ଚାଲିଛି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବୂଦ୍ଧି, ବିବର୍ଭିତ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ କେତେକ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁଃଖ ବା ଅଶୁଭ ରହିତ ଏକ ପ୍ରାତିପୂର୍ଣ୍ ସମାଜିକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଅନୁରାଗ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସବୁ ଯୁଗରେ 
ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା, ଶୋଷଣ, ଅନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜର ସୂଜନଶୀଳ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କୁ 
ଗଭୀର ଭାବେ ଆଲୋଡିତ କରିଛି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ପିତି ଲାଗିରହିଛି । ସଂପ୍ରତି ସଭ୍ୟତାର 
ଏତେ ଉନ୍ନତି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏବେ ବି ଅଗଣିତ ମଣିଷ, ବିଶେଷତଃ ତୃତୀୟ ବିଶ୍ବ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ମାନଙ୍କରେ, ଅନାହାର, ଅର୍ଵାହାର, ବାସହୀନ, ରୋଗକିିଷ୍ଠ ଅବସ୍ଥାରେ ଦୟନୀୟ ଭାବେ 
ନାନା ପ୍ରତିକୂଳତା ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ମଣିଷ ପାଇଁ ଯେତେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ନାହିଁ 
ସମାଜର ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଜରେ ଅଧ୍ବକ ବୈଷମ୍ୟ, 
ଶୋଷଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସେହିପରି ଜାତି, ଧର୍ମ, ଜାତୀୟତା ବା ସେପରି କିଛି ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭିନ୍ନତାକୁ ନେଇ ସମାଜରେ ନାନା ବିଦ୍ବେଷର ବାତାବରଣ ମଧ୍ଯ ରହିଆସିଛି । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ସର୍ବ ଜନହିତୈଷୀ ବା ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ପାଇଁ ଚୈନ୍ଲଟ” “1 
ପ୍ରାୟୋଗିକ ଚିନ୍ତନର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । 


ଏକ ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେଖୁଲେ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ପରିକଛନା ବହୁ 
ଅତୀତରୁ କେତେକ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କର କଳ୍ଧନା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ପରିସ୍ତୁଟ ହୋଇଛି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ “ ସର୍ବେ ଭବନ୍ଧୁ ସୁଖୀନଃ, ସର୍ବେ ସନଧୁ ନିରାମୟାଃ” ର ମନ୍ତ୍ର 
ଭିତରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଜଗତର କଳ୍ନା କେହି ମାନବଦରଦୀ ରଖି କରିଥଲେ । ମଣିଷ 
ସମାଜର ସମସ୍ତ କୃତ୍ରିମ ବିଭାଜନ ଓ ପ୍ରାଚୀରକୁ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ କରି ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ସମାନ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ଦେଖୁଥୁଲେ । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ସଭ୍ୟତାରେ ମଧ୍ଯ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଓ ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ ପରି 
ଦାର୍ଶନିକ ବୃନ୍ଦ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି 
ନିଜର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଯଥାର୍ଥରୁପେ ବିକଶିତ କରାଇ ସମାଜକୁ ତାର ସମୁଚିତ 
ଅବଦାନ ଦେଇପାରିବ ଓ ପ୍ରତିଦାନରେ ଏକ ସୁଖମୟ ନାଗରିକ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବ 
ତାହା ସେମାନେ ଚିନ୍ତା କରିଥିଲେ । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟକୁ ଏକ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି 
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ସମାଜର ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡନ ଆଣିଥୁଲେ । ଶିଳ୍ପବିପ୍ନବ ପରବର୍ରୀ 
ଯୁଗରେ କାର୍ଲ ମାର୍କସ୍‌ ଦୁନିଆର ଶ୍ରମଜୀବୀ ଓ ନିଷ୍ପେଷିତ ମଣିଷ ପାଇଁ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ 
ସମାଜର ପରିକଳନାକୁ କେତେ ତାର୍ବିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଶୋଷଣହୀନ 
ସାମ୍ୟ ସମାଜର ସେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ସମାଜ ଏହି ସବୁ ସ୍ଵପ୍ପଠାରୁ 
ଦୂରରେ ରହିଛି। ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପରି ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଲ୍ୟଚୟର 
ପରିପନ୍ଛୀ ଅବସ୍ଥା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସମାଜରେ ରହିଆସିଛି । ଅଧ୍ୟକନ୍ତୁ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଜନିତ 
ନାନା ଭେଦଭାବ, ଶୋଷଣ, ବିଦ୍ଵେଷ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଆସିଛି । 


ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ବୃହତ୍ତର ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତିମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟ ଦେଇ କେତେକ ମହତ୍ତର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥଲା । ସେବା, 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ଭାତୃତଵବୋଧ ପରି ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନାଦର୍ଶ ବିଶ୍ଵମାନବିକତା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେଇଥିଲା ! କିନୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ଏକ କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ସହାୟକ ହୋଇଥଲା । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ୟଯୁଗର ଇତିହାସ ସବୁଠାରୁ 
ଅନ୍ଧକାରର ଯୁଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଯୁଗରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସରୁ ନାନା 
ଅମାନବୀୟ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର କାହାଣୀମାନ ଇତିହାସର ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କରିଛି । 
ଧର୍ମୀୟ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଆଧାର କରି ପୁଜକ ଓ ଶାସକ ଶ୍ରେଣୀ ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ଅକଥନୀୟ 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇଛନ୍ତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଧର୍ମୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜ୍ଞାନାନୁଶୀଳନ, 
ସ୍ଵାଧୀନଚିନ୍ତା, ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା ରତ୍ୟାଦି 
ସର୍ବମାନ୍ୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡିକର ସଂପୂର୍ଣ ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | 


ଏହାପରେ ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେଉଁ ତୁମୁଳ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତଥା ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା 
ତାହା ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମାଇଲଖୁଣ୍ଟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି 
ଯୁଗରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର 
ବିକାଶ ହେଲା ତାହା ସର୍ବୋଦୟ ବିଚାରର ଅନୁକୂଳ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ଏହି ଯୁଗରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ 
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ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ଯୁଦ୍ଧର ବିଭୀଷିକା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ସହ ଶିଳ୍ୋନ୍ସତ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର ସାମରିକ ଶକ୍ତିରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଭାବେ କମ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିବା 
ପୃଥଵବୀର ବହୁ ଅଞ୍ଚଳର ଜନଗଣଙ୍କ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡିଲା । ନୂତନ ଭୂଖଣ୍ଡର ଆବିଷ୍କାର 
ସହ ଅଗଣିତ ଜନଗଣଙ୍କ କ୍ରୀତଦାସ କରି ରଖାଗଲା ! ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିସ୍ତାର ସହ 
କେତେ କେତେ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜର ସ୍ବାଧୀନତା ହରାଇଲେ ଓ ପରାଧୀନ ଦେଶ ମାନଙ୍କର ଜନଗଣଙ୍କୁ 
ନାନା ଅତ୍ୟାଗ୍ର, ଶୋଷଣ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହେଲା । ଯେଉଁ ୟୁରୋପୀୟ ଚଟିନ୍ତାମାନସରୁ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବ୍ୟକ୍ତ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଭଳି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା 
ସେହି ୟୁରୋପୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହ ସେଥୁପାଇଁ ନାନା 
ସଂଘର୍ଷରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଲେ । ସର୍ବୋଦୟ ମୂଲ୍ୟଚୟର କଳନା ଦାର୍ଶନିକ ବିଗ୍ରର ସ୍ତରରେ 
ରହିଲା ସିନା ହେଲେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ସଂପ୍ରସାରିତ ହେଲା ନାହିଁ । 


ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଏକ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ମୋଡ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ସାଫଲ୍ୟ, ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ଆଶାତୀତ 
ଅଗ୍ରଗତି, ଗମନା ଗମନ, କୃଷି, ଶିଛ , ଚିକିସାା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ସଫଳତା 
ଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛି । ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମନୁଷ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ରମବର୍ଦିଷ୍ଣୁ 
ଭାବରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ପୂୃଥରବୀର ଯେକୌଣସି କୋଣର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ 
ତତ୍କ୍ଷଣାତ ସାରା ଦୂନିଆର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରି ପାରୁଛି । ସମଗ୍ର ପୃଥବୀକୁ ଏକ ବିଶ୍ବଗ୍ରାମ 
ବା ଗ୍ଲୋବାଲ ଭିଲେଜ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ଏସବୁ ଅନୁକୂଳ ସ୍ଥିତି ସନ୍ତେ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ କେତେ ଦୂର ସୂଫଳ ହୋଇଛି ? 


ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବରୁ ସର୍ବୋଦୟ ଭାବନାର କେତେକ ସାଧାରଣ 
ଲକ୍ଷଣକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ସର୍ବୋଦୟ ବିଗାର ଜୀବନର ଭୌତିକ ଦିଗ ଅପେକ୍ଷା 
ଗୁଣାମମକ ଦିଗ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ଓ 
ଗୁଣାମବକ ବିକାଶ ଯେ ପରସ୍ପରର ପ୍ରତିକୂଳ ଏହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ ! ବରଂ ଜୀବନର 
ଗୁଣାମବକ ବିକାଶ ପାଇଁ ସର୍ବନିମ୍ନ ଭୌତିକ ବିକାଶ ଯେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏହା ମନେ ହୁଏ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଗୁଣାମ୍ମକ ଜୀବନର ସର୍ବଜନାଦୃତ ମାନଦଣ୍ଡ ନିର୍ଣୟ କରିବା ମଧ୍ଯ ସହଜସାଧ୍ୟ 
ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହାର କେତେକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ଦୃଷ୍ଚି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ । 


-୨୩୭- 
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ଗୁଣାମୂକ ଜୀବନର ପ୍ରଶ୍ନଟି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ ବା ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ପାଖରେ ଉଠିପାରେ । 
ହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା କେତେକ ଆଦର୍ଶ ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଏକ ଗୁଣାମକ ଜୀବନ ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ମାନ ନ୍ୟୁନ ହୋଇପାରେ । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟଗ୍ଥି ସାଧନର ପବିତ୍ରତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ରଖୁ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛା ପ୍ରୟୋଗକରି 
ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହୁଏ ଓ ନିଜ ପରିବେଶର ଜନଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଶୂନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରଖୁଥାଏ, ସେ ଏକ ଗୁଣାମ୍କ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ 
ଥିବା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସେହିପରି ସମାଜର ଉତ୍ତରଦାୟିତଵବୋଧକୁ ବା କର୍ଭବ୍ୟବୋଧକୁ 
ପରିହାର କରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ହାସଲ ପାଇଁ ଅନୈତିକ ବା ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ଗୁଣାମୂକ ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ମାର୍ମିକ ଅନୁରାଗ, ପନ୍ଛା ବା ସାଧନର ପବିତ୍ରତା ଉପରେ ଗଭୀର 
ଆସ୍ଥା, ନାଗରିକ କର୍ବ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଇଚାକୃତ ଆନ୍ତରିକତାକୁ ସଭ୍ୟ ଓ ଗୁଣାମମକ ଜୀବନର 
ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ନିଆଯାଇ ପାରେ । ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବନ ପରି ସାମୂହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାମ୍ବକ ସ୍ପିତିର କେତେକ ସାଧାରଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । 
ଅବଶ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରରେ ଏହାର ବିବିଧତା, ବିଶାଳତା ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜନିତ ଜଟିଳତାକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେଇ ଏହା କରିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେବେ କେତେକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ସାମୁହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ କେତେ ସମର୍ଥନ ବା ବିରୋଧ ରହିଛି 
ତାହାକୁ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ । ଏହି ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଆଚରଣ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୋଧ ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟକୁ 
ସର୍ବନିମ୍ନ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଯେଉଁ ଦେଶର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଏହି ସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯେତେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ତାହାକୁ 
ସେତିକି ଏକ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇପାରେ | ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଯଦି ଗଣତାନ୍ତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟକୁ ପୁଷ୍ଟ କରନ୍ତି, ଆଇନ ଓ ନାତି ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି 
ତେବେ ତାହା ସଭ୍ୟ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ଦିଏ । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ନକାରାମକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ କ୍ଷୟଶୀଳ ସ୍ମିତିର ପରିଚୟ ଦିଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ନୈତିକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମାଜ 


- ୨ ୩୮- 
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ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଦିଗ ପ୍ରତି ଇଙ୍ଗତ କଲାବେଳେ ଏକ ନୈତିକ କ୍ଷୟଶୀଳ 
ସମାଜ ସାମୂହିକ ଜୀବନପ୍ରବାହର ଅପକର୍ଷ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ । 


ଗୁଣାମବକ ଜୀବନ ପରି ସର୍ବୋଦୟ ଭାବନା ଏକ ମାନବବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ଯକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ସମାଜର ସକଳ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସମୁଚିତ ବିକାଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ଭାଷା ଇତ୍ୟାଦି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏହା 
ବ୍ୟତ୍ତି ବ୍ୟଗ୍ି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ସମାଜରେ ରହିଥୁବା ସମସ୍ତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜନିତ 
ଅସୂୟା ବା ଅସହିଷୁତାକୁ ଦୂର କରି “ ମଣିଷ ସମାଜ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ” ଏହା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନବଦୃଷ୍ି ହିଁ ଏହି ଭାବନାର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଏକ ଉଦାର ମନୋଭାବ ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବକୁ ଏହି ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଦିଗରେ ଯେ ପ୍ରଭାବିତ କରିହେବ 
ଏହା ସର୍ବୋଦୟ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରେ | ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଉନ୍ନତ ହେଲେ ଓ ବୃହରର ପରିବେଶରେ 
ଉନ୍ନତ ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ରହିଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବକୁ 
ରପ୍ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିହେବ ବୋଲି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରେ । 


ସେହିପରି ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ସର୍ବୋଦୟର ସ୍ଵୀକୃତ ଆଦର୍ଶ ଅଟେ । 
ଅତୀତରେ କେତେକ ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବିଚାରାଦର୍ଶ ଦେଇ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇଛି | ସମାଜବାଦ ଏକ ସମତା ଆଧାରିତ ସମାଜର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ 
ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ବିଗାରାଦର୍ଶରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ସମତାକୁ 
ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ ଓ ସମତା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ପରିହାର 
କରିବାକୁ ହେବ । କିନଧୁ ସର୍ବୋଦୟ ବିଗ୍ରରେ ଏହି ଦୁଇ ମୂଲ୍ୟଟୟ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବା 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ନୂହନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ ଓ 
ଉଭୟ ସମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ । ତେବେ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ ହେଲେ ଇପ୍ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ପୁରଣ ହେବ ଏହି ଭାବନାରୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଥବା ବିରୋଧକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ପରନ୍ତୁ ସର୍ବୋଦୟ ବିଗ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ମାନସିକତା ଉଭୟରେ ପରିବର୍ଭନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ଯେଉଁଠି କେବଳ 
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ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଗନ କରାଯାଇଛି ଅଥଚ ଏହା ପଶ୍ଚାତର ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଏକ ବ୍ୟାପକ ବା 
ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇ ନାହିଁ ତାହା 
ତାହାର ଭସ୍ମିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିପାରି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସର୍ବୋଦୟ ବୈଗାରିକ ସ୍ତରରେ ଏକ 
ବ୍ୟାପକ ସାମାଜିକ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସମନ୍ବିତ କରାଇଥାଏ ଓ ତାହାର 
ସ୍ଥାୟିତ୍୍‌ ପାଇଁ ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । 


(9) 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜ ପାଇଁ ପରାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ କିଛି ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ ! ତାଙ୍କର 
ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସେ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ରୂପରେଖ 
ଆଙ୍କିଥଲେ | ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ଭାରତକୁ ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ ମୁକ୍ତ କରିବା ତାଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର ଏକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ବି ବାସ୍ତବରେ ସମାଜର ପୁନର୍ଗଠନ ଓ ଏକ 
ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତାଙ୍କର ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରହିଥଲା । ତାଙ୍କ ରଚନାମବକ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରୂପ ନେଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଥବା ମନେହୁଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ର 
କରଣ ସମାଜ ହିଁ ପୂର୍ଣସ୍ଵବରାଜ ଲାଭ କରିପାରିବ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପଞ୍ଚାୟତ ମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଓ ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ୍‌ ଉପରେ ସେ ଗୁରୁତ୍‌ ଆରୋପ କରିଥୁଲେ | ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନଧାରା ଭିତରେ ପାରସ୍ପରିକ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ତଥା ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତାକୁ ସେ ପ୍ରମୁଖ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଥିଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ସମାଜ ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା, ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ବାଧୀନତା ତଥା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ; ଏହାଦ୍ଵାରା ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମ 
ଗୁଡିକର ପୁନର୍ଗଠନ କରାଯିବ ଓ ଆମ ଦେଶ ପରି ଏକ ଜନବହୁଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବେକାରୀ 
ସମସ୍ୟାକୁ ଦ୍ଵର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏହା ଫଳରେ ସମାଜରୁ ହିଂସା ଓ ବିଦ୍ବେଷ 
ଲୋପ ପାଇବ ଓ ଏହା ଏକ ଅହିଂସ ସମାଜ ପାଇଁ ଭିରି ଯୋଗାଇବ । ଏହିପରି ଏକ 
କ୍ରାନିକାରୀ ସମାଜ ଗଠନରେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିରୋଧାଭାସ, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଆସିବ, ତାହାକୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଚ୍ଛାରେ ସମାଧାନ କରାଯିବ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତିକାର ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ଏହିପରି ଏକ ଶୋଷଣହୀନ 
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ସମାଜର ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିଥୁଲେ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ସେ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଜନୈତିକ 
ଦଳ, ସାମରିକ ବାହିନୀ ଓ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାନ୍ତି । 
ମୋଟ ଉପରେ ତାଙ୍କ ମତରେ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଆଧାରିତ ଗ୍ରାମ 
ସ୍ଵରାଜ ଯଥାର୍ଥରେ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ଶୋଷଣହୀନ, ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ଅହିଂସ ସମାଜ ଓ 
ତାହାହିଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରିକଳ୍ିତ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରେ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ଭାବନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ଦିଗରେ 
ଭାରତର ଅନ୍ୟ ଜଣେ ସନ୍ମ ବିନ୍ଧାଣୀଙ୍କର ନାମ ଆସେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବିନୋବା । 
ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଏକ ସର୍ବଜନହିତୈ ଷୀ, ସମତାପୂର୍ବ ସମାଜପାଇଁ 
ବିନୋବାଙ୍କର ଉଦ୍ୟମ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ସେ ତାଙ୍କର ଭୂଦାନ ଯଜ୍ଞ ମାଧ୍ୟମରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଓ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟର ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
କରିଥିଲେ ତାହା ସେତେବେଳର ପରିସ୍ଥିତିରେ ବେଶ୍‌ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଥଲା । ସେ ତାଙ୍କର 
ତାର୍ଵିକ ଶୈଳୀରେ ସର୍ବୋଦୟକୁ ସାମ୍ୟଯୋଗ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
ପାଇଁ ଭୂଦାନକୁ ' ସାଧନ ଶୁବି” ଭାବରେ ନେଇଥିଲେ । ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ରୂପାୟନ 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଥୁଲା  ବ୍ରହ୍ମଜିଜ୍ଞାସା' । ଅପରିଗ୍ରହ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭାବରେ ସେ ଜନମାନସରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ । ଭାରତବର୍ଷ ପରି 
ଏକ ଗ୍ରାମବହୁଳ ଓ କ୍ରଷିପ୍ରଧାନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅର୍ଥନୀତି ମୁଖ୍ୟତଃ କୃଷି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥିବାରୁ 
ଜମିମାନଙ୍କର ସୁଷମ ବଣ୍ଟନଦ୍ଵାରା ରପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ବିଚାରଥୁଲା । କୌଣସି ଆଇନ ବା ହିଂସାମ୍ବକ ବିପ୍ଲବଦ୍ଵାରା ଯେ କ୍ରାନ୍ତି ଆସିପାରିବ ନାହିଁ 
ବରଂ ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନଦ୍ଵାରା ଆସିବ ଏହି ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସରୁ ସେ ତାଙ୍କ ଭୂଦାନ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । ପ୍ରକ୍ୃତିଂଦତ୍ତ ଜମିଉପରେ କୌଣସି ଜମିଦାରୀ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ ନକରି ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ସମବଣ୍ଟନ ପାଇଁ ସେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ଆଲୋଡନ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ । ଏହା ମାଧ୍ଯମରେ ଆର୍ଥକ ସମତା ଆସିବା ସହ 
“ନୈଶ” ବା ଟ୍ରଷ୍ଟିସିପ ଭାବନାର ଯଥାର୍ଥ ରୂପାୟନ ହେଲେ ସମାଜରେ ଏକ ବଡ 
ନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିବ ବୋଲି ଚିନ୍ତା କରିଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ ଭୂଦାନ ଜରିଆରେ 
ସେ ଏକ ମାନବହିତୈଷୀ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ ସାମ୍ୟ ସମାଜର କଳ୍ପନାକୁ ବାସ୍ତବରେ 
ରୂପାୟନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ଥୁଲେ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବାଙ୍କ ପରେ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଏକ କ୍ରାନ୍ଥିକାରୀ ଆଲୋଡନ 
ପାଇଁ ଜୟପ୍ରକାଶ ଉଦ୍ୟମ କରିଥିଲେ | ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବାଙ୍କର ପରିକଳଛିତ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜ ଓ ତା'ର ତାର୍ବିକ ଭାବନାକୁ ଜୟପ୍ରକାଶ ଗ୍ରହଣକରି “ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ରାନ୍ତି” ଜରିଆରେ 
ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ 
ସ୍ତରରେ ସର୍ବୋଦୟ ଭାବନାକୁ ସେପରି କିଛି ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଦେଇଥିବା ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ତେବେ ରାଜନୈତିକ ଦୁର୍ନୀତି, ପ୍ରଶାସନିକ ଦାୟିତ୍ବହୀନତା ତଥା ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଯେଉଁ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ ତାହା ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏକ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଥଲା | ଯେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ଭିରି ସୁଦୃଢ 
ନ ହୋଇଛି, ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ଯବସ୍ଥାଟିକୁ କିପରି ଅଧକ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଓ ନାତିପୂର୍ଣ କରିହେବ 
ସେ ପାଇଁ ଜେପିଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଥିଲା | ଅନ୍ତତଃ ଗାନ୍ଧୀ, ବିନୋବାଙ୍କର ପରିକଳ୍ଚିତ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରକଛ ନେଇ ସେ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ 
ତାହା ଏକ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ଥିଲା । 


ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବା ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ସ୍ପିତି ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦେଖୁଥିଲେ 
ତାହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ସେତେବେଳର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉପାୟର ସନ୍ଧାନ କରିଥିଲେ | ସମାଜର 
ଆର୍ଥକ ସଂସ୍ଟାର ଓ ସ୍ଵାବଲମ୍ବ ନଶୀଳତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ, ରଚନାମ୍‌କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, 
ନ୍ୟାସ ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଥଲା । ତେବେ ବର୍ଭମାନର ସ୍ପିତିରେ ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କେତେ ଦୂର ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି । ସଂପ୍ରତି ନୂତନ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜନସଂଖ୍ୟାର 
ବିସ୍ଫୋରଣ ଓ ଜଗତୀକରଣ ଯୁଗରେ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ରୂପରେଖ କ'ଣ ଓ କିପରି 
ହେବ ତାହା ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନର ବିଷୟ । ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ସଂପ୍ରତି ଜନସଂଖ୍ୟାର 
ବିସ୍ଫୋରଣ ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଭନ 
ମାନ ହେଉଛି । ବର୍ଭମାନର ସ୍ଥିତିରେ ଏକ ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ 
ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ତେବେ ଯେଉଁ ଧାରାରେ ଏହି ସବୁ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ 
ହେଉଛି ତାହା କେତେ ଦୂର ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ସମତାପୂର୍ଣ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିଭିକ ସମାଜ 
ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହେବ ? ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଦୂଶ୍ୟପଟରୁ କେତେକ 
ସାଧାରଣ ସନ୍ଦେହ ଆସୁଛି । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳର ପ୍ରୟୋଗ 
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ଆମ ଦେଶରେ ଏକ ସମତା ଭିତ୍ତିକ ସମୃଦ୍ଧି କାହିଁକି ଘଟାଇପାରୁ ନାହିଁ ? ରାଷ୍ଟ୍ର ଯେଉଁ 
ସମୃଦ୍ଧି ସାଧୂତ ହେଉଛି ତାହାର ସୁଫଳ ସମାଜର ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିଁକି ଯାଇପାରୁ 
ନାହିଁ ? ଏବେ ବି ଆମ ଦେଶ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଅର୍ଵାଧ୍ବକ ଲୋକ ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆବଶ୍ୟକତାଠାରୁ କାହିଁକି ଦୂରରେ ରହିଛନ୍ତି ? ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଜଗତୀକରଣ ନାମରେ ସମ୍ପଦ୍ଧିର 
ଯେଉଁ ପ୍ରକଛକୁ ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଯାଉଛି, ତାହା ଆମ ଦେଶକୁ 
ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରକୁ ଠେଲି ଦେଉ ନାହିଁ ତ ? 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭ ବେଳକୁ ଯେଉଁ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଆମ ଦେଶ ପରି ବହୁ ଦେଶକୁ 
ଗ୍ରାସ କରି ସାରିଥଲା ସଂପ୍ରତି ଏକ ଭିନ୍ନ ଭୂମିକାରେ ଏକ ନବସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଆମକୁ 
କବଳିତ କରିବାକୁ ଯାଉ ନାହିଁ ତ ! ହୁଏତ ଏହି ଖରବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଏବେ ବି ଆମ 
ଦେଶର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିତର୍କ ଚାଲୁ ରହିଛି ଓ ଏହି ସବୁର ଯଥାର୍ଥ 
ଉତ୍ତର ଦେବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବା ସମୃଦ୍ଧି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବା ଯେ 
ଅପାଂକ୍ତେୟ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସବୁ ଯୁଗ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ । କାରଣ ସେମାନେ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ଯେଉଁ 
ରୂପରେଖ ଦେଇଛନ୍ତି ତା'ର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ହେଉଛି ଏକ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନ୍ଯାୟ ଭିତ୍ତିକ 
ଅହିଂସସମାଜ । ଯେକୌଣସି ସମୃଦ୍ଧିର ପରିକଳ୍ପନା ସହ କେତେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂଶିଷ୍ଟ 
ହେବା ସମାଜର ବୃହତ୍ତର ହିତ ଦିଗରୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ ¦! ଯେଉଁ ସମୃଦ୍ଧି ବୈଷମ୍ୟକୁ 
ଗୁଣିତ କରେ ଓ ଯାହା ଶୋଷଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ସର୍ବୋଦୟ ଭାବନାର ପରିପନ୍ଛୀ । 
ସେହିପରି ଯେଉଁ ବିକାଶ ପଦ୍ଧତି ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରେ 
ଓ ସମାଜର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀର ବିଳାସ ପାଇଁ : ଅଭିପ୍ରେତ ଥାଏ ତାହା ସର୍ବୋଦୟର 
ପ୍ରତିକୂଳ ମନେହୁଏ ! ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁ ସମ୍ପି ଭବିଷ୍ୟତ ବିଷୟରେ ଏକ ଭୟାନକ 
ଚିତ୍ର ଉପସ୍ଥାପନ କରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସର୍ବୋଦୟ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରେ | ପୃଥଵବୀର 
ସୀମିତ ସଂସାଧନ ଗୁଡିକୁ ନଷ୍ଠ କରି ପରିବେଶକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବା ସମ୍ପବ୍ଧିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ବରଂ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶର ସୁରକ୍ଷା ସକଳ ବିକାଶ ବା ସମୂଵ୍ଧିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରାଥମିକତା ପାଇବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏତଦ୍‌ବ୍ଯତୀତ ଯେକୌଣସି ସମୂଦ୍ଧି ଯଦି 
ଜୀବନର ସୂକ୍ଷ୍ମ ନୈତିକ ଆବେଗକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସମାଜର ବୃହତ୍ତର 
ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ । ସମୃଦ୍ଧି ସହିତ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ହି 
ସର୍ବୋଦୟ ବିଗ୍ାରର ଅଙ୍ଗ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
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ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରି ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ମଧ୍ଯ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷକରି ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା 
ଆମ ଦେଶର ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଯେପରି ଏବେ ବି କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି ଓ 
ଆମ ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି ତାହା ସର୍ବୋଦୟ ବିଚାରର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଅଟେ ! ସେହିପରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତା ମଧ୍ୟ ବେଳକେ ଆମ ସମାଜରେ ଏକ ବିଷାକ୍ତ 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଗଲିଛି । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, କୂସଂସ୍ଟାର ଓ ପାରଲୌକିକ ଭାବପ୍ରବଣତା 
ସମାଜକୁ କଳୁଷିତ କରିରଖୁଛି । ଏହି ସବୁ ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା ଦୃଢ ଥବା ଏକ 
ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସର ଯଥେଷ୍ଟ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ଅବଶ୍ୟ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତାରେ ପୀଡିତ ରହିଥିବା ଓ ତାହାହିଁ ସଂ ସ୍ୃତି 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଏକ ସମୂହର ବିଚାର ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ନ ଆଣିବା ସହଜସାଧ୍ଯ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ତେବେ ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ, ପେରିୟାର, ଗୋରା ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ପରି 
ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍ବାରକ ଗଣ ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଆଣିବାକୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସମତା, ନ୍ୟାୟ, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପରି ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଦିଗରେ ଜନମାନସକୁ ସଚେତନ କରିବାରେ ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ସର୍ବୋଦୟ ବିରାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥେଷ୍ଟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ମନେହୁଏ । ସର୍ବୋଦୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା 
ଯେ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଦ୍ଚି କରିଛି ଏହା ମଧ୍ଯ ନିଃସନ୍ଦେହ ଜଣାପଡେ । 


ସୁତରାଂ ସର୍ବୋଦୟର ଆବେଦନ ଚିରନ୍ତନ ବୋଧ ହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ 
ସେହି ସମୟର ସମସ୍ୟା ଓ ଆହ୍ଵାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ପରିଭାଷା ଓ ପନ୍ଛା ହୁଏତ ପୃଥକ 
ହୋଇଛି । ନୂଆ ନୂଆ ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ଓ ସମୂଦ୍ଧ ସମାଜର ଚିତ୍ର 
ବିଭିନ୍ନ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି ସବୁ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସମାଜ ଆଦର୍ଶଗତ ପରିପୂର୍ଣତା ହାସଲ କରି ନାହିଁ ସତ, ହେଲେ 
ବୈରଚାରିକ ସ୍ତରରେ ସଭ୍ୟ ଜୀବନମାନର ଆଲୋଡନଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି | କାରଣ 
ସର୍ବୋଦୟର ସର୍ବମାନ୍ୟ ଆଦର୍ଶ ଗୁଡିକ ସବୂ ଯୁଗ ପାଇଁ ସମାଜର ଆଲୋକବର୍ରିକା 
ହୋଇରହିଛି, ଶୁଦ୍ଧ ମାନବିକତାର ଆଲୋକ ତାର ଦିଗନ୍ତକୁ ସର୍ବଦା ଉଦ୍ଭାସିତ କରିଆସିଛି । 


® <° 
*୍ୃଡ ବକୃଭ *ୃଂ 
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ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦ : ଏକ ଦୃଣ୍ଟିପାତ 


ଗାନ୍ଧୀଜୀ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର କର୍ଣ୍ଣଧାର ଥୁଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ 
ଫେରି ସେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଟ୍ରେସରେ ଯୋଗଦେଲେ । ନିଜର ବଳିଷ୍ଠ ନେତୃତ୍ଵ ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵଦ୍ଵାରା ସେ କଟ୍ରେସକୁ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଲେ । 
ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା । ଦେଶର ରାଜନୀତିକ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରୁଥିବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧୀଜୀ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ର 
ରୂପରେଖ ଆଙ୍କିଥିଲେ | ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ସାମ୍ୟ ଓ ପରସ୍ପର 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥୁଲା । ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଭିତରେ ସେ ଏକ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ଚିତ୍ର ଦେଇଥିଲେ । ଏହିପରି 
ଏକ ପ୍ରକଳ୍ର ବାସ୍ତବ ସଫଳତା ପାଇଁ ସେ ରଚନାମୂବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରକଳ୍ତର ରାଜନୀତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପ୍ରଭାବ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଥୁଲା । ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କର ସାମଗ୍ରିକ ଚିନ୍ତାମାନସ ଓ ରାଜନୈତିକ ବିଚାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସା ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ନେଇଥଲା। ଯେ କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ପନ୍ମା ଭାବେ ନେବାବେଳେ ସେ ଏହାର 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ବୈଗରିକ ଦିଗଟିକୁ ନାନା ପରୀକ୍ଷା ଦେଇ ସ୍ପଷ୍ଠ କରିଥିଲେ । ଗୋଟିଏ 
ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଛ ଓ ତାର ଯଥାର୍ଥ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ଏକ ଅଭିନବ ପନ୍ଜାର ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ଭାବେ ସେ ଏକ ନୂତନ କ୍ରାନ୍ତିର ବାର୍ଭାବହ ଥିଲେ | ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଛ” ମାସ ପୂରଣ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ଶହିଦ ହେଲେ । ସୁତରାଂ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ ନିଜର ସାମାଜିକ 
ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାରେ ଅବକାଶ ସେ ପାଇପାରିଲେ ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ତାଙ୍କ ସହିତ 
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ରାଜନୀତିକ ଓ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହୋଇ ରହିଥୁବା ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ରହିଥୂଲେ ଓ ଏବେ ବି କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ରହିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଏକଦା ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥିଲେ ସେମାନେ ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦର 
କିପରି ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ତାହା ଉକ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ କିଞ୍ଚତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ ରାଜନୀତିକ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଓ ସର୍ବୋଦୟ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ବୋଲି ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ । ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କର ରାଜନୀତିକ ନେଦୃତ୍ଵ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ରଖୁଥିଲେ ଅଥଚ 
ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥିଲେ ! ସର୍ବୋଦୟବାଦୀ ମାନେ ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ତାଙ୍କର ସାମଗ୍ରିକ ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମୁଖ୍ୟତଃ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ 
ରହିଥିଲେ | ତାଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବିକଛ ଉପରେ ଭରସା ରଖୁ ନ ଥୁବା 
ରାଜନୀତିକ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀମାନେ ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ରାଜନୀତିକ କ୍ଷମତା ସ୍ତରରେ ରହିଲେ 
ଓ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପ୍ରଗତିର ଖସଡା ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ବିଗାରଧାରାରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ସର୍ବୋଦୟବାଦୀମାନେ କ୍ଷମତା ପରିସରରୁ ଦୂରରେ 
ରହି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କଲେ | ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କ ପନ୍ଛାରେ 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖଥବା ସର୍ବୋଦୟୀମାନେ 
ନାନା ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଭିତରେ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ସେପରି ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ଗନ ଆଣିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ରାଜନୀତିକ ସ୍ତରରେ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ଦିଗରେ ଜାତୀୟ ପ୍ରଗିତିର ଧାରା ପରିଚାଳିତ ହେଲା ନାହିଁ ବା 
ସମାଜିକ ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ନର ସୂତ୍ରପାତ ଗାନ୍ଧୀ ବିଚ୍ରରଧାରାରେ ସଂଘଟିତ ହେଲା 
ନାହିଁ । ପରିଣାମତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପରିକଳିତ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ଏକ କାଳ୍ଛନିକ ଆଦର୍ଶ 
( Utopia) ଭାବରେ ରହିଗଲା | 


ଗାନ୍ଧୀ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କର ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ରୂପାୟନ ନିମନ୍ତେ 
କେତେଗୁଡିଏ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗଠନ କରିଥଲେ । ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ପରେ ସେ ସମସ୍ତ 
ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କ ଏକତ୍ର କରି ଅଧୁକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଭାବେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନକୁ ତୃରାନ୍ବିତ 
କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ୧୯ ୪୮ ମାର୍ଚ୍ଚରେ ରଚନାମୁୂକ 
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କର୍ମୀମାନଙ୍କର ଏକ ବଡ ସମ୍ମିଳନୀ ସେବାଗ୍ରାମରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ତାଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନକୁ ସାର୍ଥକ 
କରିବା ପାଇଁ ନିଷ୍ପଭି ହୋଇଥଲା । ଏହା ପରେ ପରେ ବିନୋବାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ “ ସର୍ବ 
ସେବା ସଂଘ” ରଚନାମୂବକ କର୍ମୀ ଓ ସଂଗଠନମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ଗଠିତ ହେଲା। ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ, ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ହାସଲ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସାମାଜରେ 
ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ସର୍ବସେବା ସଂଘର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା । 


ସେହିପରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର କେତୋଟି ଦିନ ପରେ ତାଙ୍କ ସ୍ତିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରି 
ରଖୁବା ପାଇଁ ଜାତୀୟ କଟ୍ଟେସରେ ଏକ ଟ୍ରଷ୍ଠ ଗଠନ ପାଇଁ ସ୍କିର ହେଲା । ରାଜେନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରସାଦଙ୍କ ସଭାପତିତ୍ଵରେ ୧୯ ୪୮ ମସିହା ଏପ୍ରିଲରେ “ ଗାନ୍ଧୀ ସ୍ଲାରକ ନିଧବ ” ଗଠନ 
କରାଗଲା | ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୀବନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଥବା ବିଷୟ ଗୁଡିକୁ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବା, ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ଲେଖାକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ପ୍ରକାଶ କରିବା ଓ ତାଙ୍କ ଉପରେ ହୋଇଥୁବା 
ଚଳଚିତ୍ରକୁ ସାଇତି ରଖୁବା ପାଇଁ ଜାତୀୟ ଓ ପ୍ରାଦେଶିକ ସ୍ତରରେ ଗାନ୍ଧୀ ସ୍ଲାରକ ନିଧ୍ବ 
ଜରିଆରେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସରକାରୀ ଉଦ୍ୟୋଗରେ ଖଦୀ ଓ 
ଗ୍ରାମଶିଳତର ବିକାଶ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ହାତକୁ ନିଆ ଯାଇଥିଲା । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳର ବୈଗାରିକ ଦିଗକୁ ନେଇ ୧୯ ୫ ୧ ମସିହାରେ ବିନୋବା 
ଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜର 
ରୂପାୟନ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା । ଏଥିପାଇଁ ବିନୋବା ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ପଦଯାତ୍ରା କରି 
ଏହି ବାର୍ଭା ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚାଇଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ଅନେକ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ 
ଆଶା କରିଥିଲେ ଯେ ଏହା ସମାଜରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ପାରିବ | ଅବଶ୍ୟ 
ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ଜାଗରଣ ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା | ଗ୍ରାମଦାନ, ବୃକ ଦାନ, 
ଜିଲ୍ଲା ଦାନ ପରି ବ୍ୟବସ୍ଥାଦ୍ଵାରା ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ ବୋଲି ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥିଲା । ସେତେବେଳେ ଜମିହୀନ ଲୋକମାନେ କିଛି ଜମି ପାଇ ପାରିଥିଲେ | ଭୂଦାନ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଜମିଦାନଠାରୁ ଜୀବନ ଦାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା । ସେହିପରି ଶାନ୍ତି 
ସେନା ଗଠନ ତଥା ଖଦୀ ଓ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପର ପ୍ରସାରକୁ ବିନୋବା ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଭିତରେ ରଖୁଥିଲେ । କିନୁ ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏହି ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବର ଧାରାଟି ସଫଳ 
ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଏକଦା ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ 


ପରିବର୍ଭିତ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଳିନ ହୋଇଗଲା । 
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୧ ୯ ୭ ୦ ଦଶକରେ ଆଉ ଏକ ଆଲୋଡନ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | 
ସର୍ବୋଦୟ ନେତା ଜୟ ପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣ ଏହି ଦଶକରେ ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ରାଜନୈତିକ ଦୁର୍ନୀତି, ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପ୍ରଶାସନିକ ନାଲିଫିତା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସେ ବିହାରରେ ତାଙ୍କର ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନେଇଥୁଲା | କିନଧ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ 
ରାଜନୀତିକ ରୂପରେଖ ନେଇ ତକ୍ଵାଳୀନ ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଗଲା । 
ତାଙ୍କର ଜନପ୍ରିୟତା ଓ ଯୁବ ସମାଜ ଉପରେ ପ୍ରଭାବକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଘଟଣାକ୍ରମେ ଦେଶର 
ପ୍ରମୁଖ ବିରୋଧୀ ଦଳମାନେ ତାଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସମର୍ଥନ ଦେଇ ସେଥୁରେ ସାମିଲ 
ହୋଇଗଲେ । ଏହି ସମୟରେ ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏକ ବଡ ଧରଣର ରାଜନୀତିକ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥଲା | ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀ ଆଦର୍ଶର ରୂପାୟନ 
ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଆଶାକରି ବହୁ ସର୍ବୋଦୟବାଦୀ ମାନେ ତାଙ୍କ ସହିତ ସାମିଲ 
ହୋଇଥଲେ। କିଚୁ କେତୋଟି ବର୍ଷ ପରେ ଦେଶର ରାଜନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପୁଣି ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇଗଲା ଓ ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କ ତିରୋଧାନ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲା । ଏହି ସମୟରେ 
ବିନୋବା ଓ ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଦର୍ଶଗତ ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା | ଜୟ 
ପ୍ରକାଶଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ ରାଜନୀତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନେବାରୁ ବିନୋବା ତାର ବିରୋଧ କରିଥିଲେ 
ଓ ଏପରିକି ସର୍ବ ସେବା ସଂଘଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥିଲେ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦକୁ ମୁଖ୍ଯତଃ ଦୂଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ, ଯଥା ବୈପୃବାମବକ ଗାନ୍ଧୀବାଦ ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଗାନ୍ଧୀବାଦ । 
ବିନୋବାଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ପରିଚାଳିତ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଜୟ ପ୍ରକାଶଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ 
ବିପ୍ଲବ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁଥବାରୁ 
ଏହାକୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରିବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧୀ ସ୍ମାରକ ନିଧ୍ ଓ ସରକାରୀ 
ସ୍ତରର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଶେଷୋକ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ । 


ଜୟ ପ୍ରକାଗଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରେ ପୁନଶ୍ଚ କଟ୍ରେସ ସରକାର ହେବାପରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ 
ସଂଗଠନମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ବିରୋଧାମ୍ବକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଗ ପାଇଲା । ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସଂପୂକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସଂଗଠନ ଓ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡିକର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ, 
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ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ବ୍ୟୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ପାଇଁ କୁଦାଲ କମିଶନ ସରକାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥଲେ ! ଏହି ସମୟ ଭିତରେ ସରକାର ଓ ଗାନ୍ଧୀ ସଂଗଠନ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକ ଅସ୍ଵସ୍ତିକର ସମ୍ପର୍କ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ଗାନ୍ଧୀଦର୍ଶନ ସମିତି ଓ ଗାନ୍ଧୀ 
ସ୍‌ ତି ନାମକ ଦୁଇଟି ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ସର୍ବୋଦୟୀମାନଙ୍କ ଛଡା ସରକାରୀ 
ସ୍ତରରେ ଗାନ୍ଧୀବାଦର ପ୍ରୟୋଗ ପାଇଁ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗଠନ ହୋଇ ପରେ ଏ ଉଭଭୟକୁ 
ମିଶାଇ ' ଗାନ୍ଧୀସ୍ଟାରକ ଓ ଦର୍ଶନ ସମିତି” ଗଠିତ ହେଲା । କିନୁୁ ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ବା 


ସରକାରୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏହି ସମିତି ଜରିଆରେ ଗାନ୍ଧୀ ବିଗ୍ବରକୂ ନେଇ ସେପରି କିଛି ବୈପୁବିକ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ନାହିଁ । 


ଗତ କିଛି ବର୍ଷ ତଳେ ଗାନ୍ଧୀସ୍ଟାରକ ନିଧ୍, ଗାନ୍ଧୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ, ସର୍ବ ସେବା 
ସଂଘ ଓ କସ୍ତୁରୀ ବା ଟ୍ରଷ୍ଟ ମିଶି ପୁନଶ୍ଚ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଏକ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କଲେ । ଏକ ଲକ୍ଷ ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜର ବାର୍ଭା ପହଞ୍ଚାଇବା ପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଧାର୍ଯ୍ୟ 
କରାଯାଇଥିଲା । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଥିରୁ ମଧ୍ଯ ଯଥେଷ୍ଟ ସୁଫଳ ମିଳି ପାରିଲା 
ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କଂପାନୀ ଓ ସରକାରଙ୍କ ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ବିରୋଧ କରି 
ସର୍ବ ସେବା ସଂଘ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସ୍ଵଦେଶୀ ପରିକଳ୍ପନାର ସୂତ୍ରପାତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏକଦା ବିଦେଶୀ ଜିନିଷକୁ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ଯେପରି ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ, 
ସଂପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡିକ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀ ମାନଙ୍କର ଜିନିଷକୁ ପରିହାର 
କରିବା ପାଇଁ ଜନଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । ସରକାରଙ୍କର ପ୍ରଚଳିତ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ବିରୋଧ କରି ସ୍ଵଦେଶୀ, ସ୍ଵାବଲମ୍ବଭୀ ଓ କୂଟୀର ଶିଳ୍ତର ବିକାଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଏକ ନୂତନ ଆର୍ଥନୀତିକ ବିକଳ୍ପ ପାଇଁ ସର୍ବୋଦୟୀମାନେ ଯୋଜନା କରିଛନ୍ତି । 
ଏହା କେତେ ଦୂର ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ ତାହା ଆଗାମୀ ବର୍ଷ ଗୁଡିକରେ 
ଜଣା ପଡିବ । ମୋଟ ଉପରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚ୍ରକୁ ନେଇ ସମାଜରେ ବୈପୃବିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବାକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ସର୍ବୋଦୟବାଦୀମାନେ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ ବି ଉପଯୁକ୍ତ କର୍ମା 
ଓ ସୁସଂଗଠିତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅଭାବ ଓ ଆର୍ଥକ ପ୍ରତିକୂଳତା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ସଫଳତା ନେଇ 
ସନ୍ଦେହ ରହିଛି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ଟୃତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନେକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ରହିଛି , ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଗବେଷଣା ହେଉଛି ଓ ତାଙ୍କ ବିଗଵାରଧାରା ଉପରେ 
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ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ ଓ ପତ୍ର ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । କିନୁୁ ସେ ଯେଉଁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
.ପରେଖ ଆଙ୍କିଥିଲେ, ତାର ଚୂପାୟନ ପାଇଁ ସୁନିର୍ବିଷଚ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ନାହିଁ । ଅଧଵକନ୍ତୁ ଦେଶରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ବିକାଶ ଧାରା ତାଙ୍କ ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ଓ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିହାର କରିଛି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିକାଶ ପଦ୍ଧତିକୁ ରୂପାୟନ କରିବା ପାଇଁ ବିନୋବା 
ଓ ଜୟପ୍ରକାଶ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଯେପରି କାଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ, ସେପରି କିଛି 
ଆଲୋଡନ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇ ନାହିଁ । ଦେଶ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥୁବା ସମସ୍ୟା 
ଗୁଡିକ ଗାନ୍ଧୀ ବିଗ୍ବରଧାରାରେ କିପରି ସମାଧାନ ହୋଇ ପାରିବ, ସେଥୁପାଇଁ ଧ୍ୟାନ ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ । 

ଏବର୍ଷ ୧ ୯ ୯୩-୯ ୪ରେ ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କର ୧୨୫ ତମ ଜୟନ୍ତୀ ଓ ବିନୋବାଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ଶତବାର୍ଷିକୀ ସରକାରୀ ଓ ବେସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ପାଳନ ହେବାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଛି । କେବଳ ଓ୍ପଚାରିକ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ଛଡା ଯଦି ଗାନ୍ଧୀ ବିଗରାଦର୍ଶକୁ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାନ୍ତା, ତେବେ ହୁଏତ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ବିକଳ ଦିଗରେ କିଛି ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇ 
ପାରନ୍ତା । ଏ ଦିଗରେ ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ ହେଲେ ଆଜିର ବିକ୍ଷୁନ୍ତ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦ ଯେ ନୂତନ ଆଶାର ଝଲକ ସୃଷ୍ଷି କରିପାରନ୍ତି, ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ । 


ଵି ଓ ନଂ, 
*ୃଂ *ଂ *ଂ 
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ଗାନ୍ଧୀ କ'ଣ ବାଟ ଦେଖାଇବ ? 


ଏକ ନ୍ୟାୟମୁଳକ ଓ ସମତା-ଭିଭିକ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନର 
ଅଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା । ଏହାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହ ସେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥଲେ- ( ୧) ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ 
କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବା ଓ ( ୨) ସମାଜର ଯେଉଁ ସମୃବି ସାଧୂତ ହେବ, ତହିଁର ସୁଫଳ 
ସବୁ ଲୋକ ପାଇବା ବା ତହିଁରେ ଅଂଶୀଦାର ହୋଇ ପାରିବା । ସେ ୩୧.୩.୪୬ ରେ 
' ହରିଜନ” ପତ଼଼ିକାରେ ଲେଖୁଥିଲେ, “ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଷମ ଖାଦ୍ୟ, ବାସଗୃହ, 
ନିଜର ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଓ ଦରକାର ବେଳେ ଚିକିସ୍ବାର ସୁଯୋଗ ପାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ସେହିପରି ୨୬.୩.୩୧ରେ ' ୟଙ୍ଗ ଇଣ୍ଡିଆରେ ଲେଖୁଥିଲେ, “ମୋ ସ୍ବପ୍ନର ସ୍ଵରାଜ 
ହେଉଛି ଜଣେ ଗରିବ ଲୋକର ସ୍ଵରାଜ । ରାଜକୁମାର ବା ବିତ୍ତଶାଳୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସମଭାବରେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୁରଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏଥୁରୁ ଏହା ବୁଝିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ରାଜକୁମାର ମାନଙ୍କର ରାଜପ୍ରସାଦ 
ମଧ୍ଯ ରହିବ । ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ସେ ସବୁର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ××× ଦେଶର 
ସ୍ଵରାଜକୁ ପୁରୁଷ, ନାରୀ ଓ ପିଲାମାନେ ସମସ୍ତେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା ହେଉଛି ବାସ୍ତବ 
ସ୍ବରାଜ ” । ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ସ୍ଵରାଜ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଚିନ୍ତନ ଏହି 
ଦୁଇଟି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲା । କାରଣ ତାହାଦ୍ଵାରା ଏକ ସୁସଂହତ ଓ 
ସମ୍ପନ୍ନ ସମାଜର ବିକାଶ ହୋଇ ପାରିବ । ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ ଥଲା । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ବିକାଶ ପଦ୍ଧତି, ଶିକ୍ଷା ଯୋଜନା, କୁଟୀର ଶିଛ, ସରଳ ଜୀବନ, ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ ଓ ସେ ସବୁକୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସାଧନ ଭାବରେ 
ନେଉଥୁଲେ | ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କେତେକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣାକୁ ଅବତାରଣା କରାଯାଇପାରେ | 


-୨୫୧- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୯୪୫ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ସାସର ଶେଷ ସପ୍ତାହରେ କଂଗ୍ରେସ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କମିଟିର ଏକ ବୈଠକ ବମ୍ବେରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା । ସ୍ବାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ ଦେଶର 
ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଉପରେ ସେଠାରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇ ଏହା ଉପରେ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୃହୀତ ହୋଇଥଲା | ଗାନ୍ଧୀ ୧୯୪୫ 
ଅକ୍ଟୋବର ପ୍ରଥମ ସପ୍ତାହରେ ଏହି ମର୍ମରେ ନେହେରୁଙ୍କୁ ପତ୍ର ଲେଖୁ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପତ୍ରର ସାରମର୍ମ ଥିଲା 


“ ଭାରତ ଓ ଭାରତ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିଶ୍ଵ ଯଦି ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବାଧୀନତା ହାସଲ କରିବାକୁ 
ସଫଳ ହୁଏ, ତେବେ ତାର ମୂଳ ଭିରି ହେବ ଗ୍ରାମର ବିକାଶ । ଦେଶର ଅଗଣିତ 
ଜନଗଣ ଗାଁରେ ଓ ସାଧାରଣ ଗହ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବେ, ସମସ୍ତେ ସହର ଓ ପ୍ରାସାଦ 
ଭିତରେ ରହିପାରିବେ ନାହିଁ । କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ସହର ବା ପ୍ରାସାଦ ଭିତରେ ରହିପାରିବେ 
ନାହିଁ, ଯଦିବି ରୁହନ୍ତି ସେମାନେ ହିଂସା ଓ ଅସତ୍ୟକୁ ନେଇ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବେ । 
ଗ୍ରାମର ସରଳ ଜୀବନ ଭିତରେ ଅରହଁଂସା ଓ ସତ୍ୟର ପ୍ରତିଫଳନ ହେବ | ଏହି ସରଳ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ଆମକୁ ଚରଖା ଓ ତାର ଆନୂଷଙ୍ଗକ ଆଦର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ମଣିଷ 
ନିଜର ବାସ୍ତବ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେଲେ ଶାନ୍ତିରେ ରହିପାରିବ । 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନକୁ ମୁଁ ଯଦିବା ପ୍ରଶଂସା କରେ, ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତାରେ ପରିବର୍ଉନ ହେବା ଦରକାର । ଏହା ଠିକ୍‌ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା 
ଚାହେଁ | ଅବଶ୍ୟ ମୁଁ ଯେଉଁ ଗ୍ରାମ ବିଷୟରେ କହୁଛି ସେଥୁରେ ବର୍ଭମାନର ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶକୁ 
ଆପଣ ବୁଝିବେ ନାହିଁ । ଗ୍ରାମର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ମୋର କିଛି ସ୍ଵପ୍ନ ରହିଛି । ମୋ 
ସ୍ବପ୍ନର ଆଦର୍ଶ ଗ୍ରାମରେ ବୁଦିମାନ ଲୋକ ରହିବେ । ପଶୁଙ୍କ ପରି ଅପରିଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇ 
ଅନ୍ଧକାରରେ କେହି ବଞ୍ଚବେ ନାହିଁ। ନାରୀ ପୁରୁଷ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତେ ସମ୍ମାନର ସହ 
ସ୍ବାଧୀନ ଭାବରେ ବଞ୍ଚବେ ଓ ପୃଥଚବୀର କେହି ତାଙ୍କୁ ସେଥରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 
କେହି ବିଳାସରେ ରହିବେ ନାହିଁ ଓ କେହି ବେକାର ରହିବେ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜର 
ସାମର୍ଥ୍ୟାନୁଯାୟୀ ଶ୍ରମ କରିବେ । ମୋ ଆଦର୍ଶ ଗ୍ରାମ ମହାମାରାରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବ । ଏହା ସହିତ 
ରେଳ, ଡାକ, ତାର ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉନ୍ନତି ମଧ୍ଯ କରିହେବ । 
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(ମହାମ୍ମା, ଲେଖକ.ଡି.ଜି ଟେଣୁଲକର, ସପ୍ତମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା ୧୪) 


ନେହେରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପତ୍ର ପାଇ ଉତ୍ତରରେ ଯେଉଁ ପତ୍ରଟି ଲେଖୁଥିଲେ ତାର ସାରମର୍ମ 
ହେଲା - 


“ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ହିଂସା-ଅହିଂସା ବା ସତ୍ୟ-ଅସତ୍ୟ ଭିତରେ ଦୃଦ୍ଦ୍ର ମୂଳ ପ୍ରଶ୍ନ 
ନୁହେଁ । ବରଂ ସହଯୋଗ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ପନ୍ଛାରେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ କରିବା ହେଉଛି 
ଆମର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ! ସୁତରାଂ କ'ଣ କଲେ ସମାଜରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସହଯୋଗର ବାତାବରଣ 
ରହିବ, ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ମୂଳ ପ୍ରଶ୍ନ । ମୁଁ ଭାବି ପାରୁ ନାହିଁ ଏକ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ସତ୍ୟ 
ଓ ଅହିଂସାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଫଳନ କରିବ ! ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଦେଖୁଲେ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଗାମାନେ ଅନୁନ୍ନତ ଓ ଏହିପରି ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ପରିବେଶରୁ ପ୍ରଗତିର 
ସୂତ୍ର ବାହାରି ପାରିବ ନାହିଁ । ସଂକୀର୍ଣ୍ତମନା ଲୋକମାନେ ଅସତ୍ୟ ଓ ହିଂସାମୃବକ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ବେଶି । 


“ ଆମକୁ କେତେକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେବାକୁ ହେବ । ଖାଦ୍ୟ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ, 
ପୋଷାକ, ଗୃହ ନିର୍ମାଣ, ଶିକ୍ଷା, ପରିଛନୃତା ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେଇ ସେସବୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିପରି ଶୀଘ୍ର ଆମ୍ବନିର୍ଭରଶୀଳତା ହାସଲ କରି ହେବ, ତାହା ଦେଖୁବାକୁ ହେବ | 
ଗମନା ଗମନ ପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଧୁନିକ ବିକାଶ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ 
ହେବ । ଏହି ସବୁ ବିକାଶ ସାଧନ ପାଇଁ ଗୁରୁ ଶିଳ୍ପ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବାକୁ ହେବ ! 
ବରଂ ମୋ ମତରେ ଗୁରୁଶିଛ ଓ ଲଘୁ ଶିଛ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରାଯାଇ ପାରିବ । 
ସଂପ୍ରତି ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁଁ ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଯଦି 
ସମାଜରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ଅର୍ଥନୀତି ରହିବ ତେବେ ଉଭୟ ଭିତରେ ଦୃ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ବା 
ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟକୁ କବଳିତ କରିଦେବ । 


“ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଆକ୍ରମଣରୁ ଆମେ କିପରି 
ମୁକ୍ତ ରହିପାରିବା ତାହା ଚିନ୍ତା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଭାରତ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାରେ ବିକାଶ 
ସାଧନ ନ କଲେ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି 
ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ । କାରଣ ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଲେ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ସାଧୁତ 
ହେବ ନାହିଁ । ସାଂପ୍ରତିକ ପୃଥବୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ସମଷ୍ଚିଗତ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ 
ଉପାର୍ଜନ ପାଇଁ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗିଛି ଯାହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଯୁଦ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି । ଅଛ ବହୂତ ଆମ ସମାଜ ମଧ୍ୟ ଏହାର ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ପରିହାର କରି ଏକ ସହଯୋଗମୂଳକ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
ହେବା ଦରକାର । ଆମେ ବିଶ୍ବର ଘଟଣା ପ୍ରବାହଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ରହିପାରିବା ନାହିଁ । 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘର୍ଷ ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତାକୁ ପରିହାର କରି ଏକ ସହଯୋଗ ମୂଳକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ ନକଲେ ଆମେ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇ ରହିବା | 


“ କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାସାଦର ପ୍ରଶ୍ନ ହି ଉଠୁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ଦେଶର ଅଗଣିତ ଲୋକ ଉନ୍ନତ ବାସଗ୍ଧହରେ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଜୀବନ ବିତାଇବେ 
ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ଅଧ୍ୟକାଂଶ ସହରରେ ଜନସଂଖ୍ୟା ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଭାବରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ଯୋଗୁଁ 
ନାନା ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ପଦ୍ତି ହେଉଛି ଯାହାକି ଦୁଃଖଦାୟକ | ଆମକୁ ସହର ମାନଙ୍କର 
ଏହିପରି ବୃଦ୍ଧିକୁ ନିରୁସ୍ବାହିତ କରି ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ବିକାଶ ଘଟାଇ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ହେବ । 


“ ଏହି ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ପୂଥକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ କଟ୍ରେସ କେତେ ଦୂର ଅଲୋଚନାକୁ 
ନେବ ମୁଁ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆପଣଙ୍କ ଉପରେ ଛାଡି ଦେଉଛି । ବରଂ ମୋ ମତରେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତରେ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ବମାନେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରି ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବେ । 


“ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ ଏକମତ ଯେ ଆମ ପୂଥବୀ ଓ ଏହାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ 
ଆମ୍ବହତ୍ୟାର ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ପହଞ୍ଚ ଯାଇଛି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶରେ ଯେଉଁ ବିଷ ମଂଜି ବୃଦ୍ଧି 
ପାଇଛି ତାର ପରିଣାମ ଆଜି ଭୋଗ କରିବାକୁ ହେବ । ତଥାପି ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ରହି 
ଅତୀତର ଓ ବର୍ଭମାନର ଯାହା କିଛି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି ତାହାର କିପରି ବିକାଶ କରାଇ 
ସମାଜର ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିହେବ, ତାହା ହେଉଛି ବଡ ପ୍ରଶ୍ନ ।” 


- ୨ ୫୪- 
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ଏହି ପତ୍ର ବିନିମୟର ଗୋଟିଏ ମାସ ଭିତରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ନାନା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପତ୍ରାଳାପ ଉପରେ ଖୋଲାଖୋଲି ଆଲୋଚନା ହୋଇଥିଲା । 
ଏହି ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ:- 


“ ଆମେ ପରସ୍ପରକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଲଭାବେ ବୁଝିବା ଦରକାର | ଆଜି ଆମେ ଯେପରି ପରସ୍ପରର ହୃଦୟକୁ 
ବୁଝିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛେ, ସେଥ୍‌ରେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଯଦି କିଛି ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥାଏ, ତେବେ ଆମେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ ଆମର ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଆବଶ୍ୟକ | ବରଂ 
ଆମ ଆଲୋଚନାରୁ, ଯାହା ମୁଁ ଅନୁଭବ କରିଛି, ଆମ ଭିତରେ ସେପରି କିଛି ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ 


ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ ।” 


ଏହି ଦୁଇଟି ପତ୍ରରୁ ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ସାମଞ୍ସ୍ୟ 
ହୁଏତ ଜଣାପଡେ । 


ମଣିଷର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ଉପରେ ଉଭୟ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ମଣିଷର 
ବୌଦ୍ଧିକ, ଆର୍ଥକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ନୈତିକ ବିକାଶ ଉପରେ ଉଭୟଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ସମାନ । ସେହିପରି ସହର ବାସିନ୍ଦା ଓ ଗ୍ରାମ ବାସିନ୍ଦାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଖାଦ୍ଯ, ପାନୀୟ, 
ପୋଷାକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ । ସହଯୋଗ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ନିର୍ଭରଶୀଳତାଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ 
ବଞ୍ଚୁଥବାରୁ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ଗଠନର ମୂଳ ଭିରି ଗ୍ରାମ ବା ଗୋଷ୍ଠୀରୁ ହିଁ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଉଭୟ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 


ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି ହାସଲ ପାଇଁ ଯୋଜନା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଗଲା ସେଥରରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନ 
ଥିଲା କିନୁ ନେହୁରୁ ଏଥରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଭାବନା ହୁଏତ ସ୍ଥୁଳ 
ବିଶେଷରେ ସମ୍ବିଧାନ ପ୍ରଣେତା ଓ ଯୋଜନା ପ୍ରଣୟନକାରୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା । 
ସମ୍ବିଧାନର ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ଜାତୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗୁଡିକୁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଗଲା । 
ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତିକୁ ତୃରାନ୍ବିତ କରିବା ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ଯା 


- 9୨ ୫୫- 
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କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗବେଷଣାକୁ ପ୍ରୋସ୍କାହନ ଦିଆଗଲା । ଉନ୍ନତ ଦେଶମାନଙ୍କ ସହିତ ସମକକ୍ଷ 
ହେବାକୁ ଗୁରୁଗିଳର ବିକାଶକୁ ଯୋଜନାରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ବୈଗରିକ ସ୍ତରରେ 
ସେତେବେଳେ ଦୁଇଟି ବିଷୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେ ହୋଇଥଲା । ପ୍ରଥମରେ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନର ବହୁଳ ବିନିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ଗୁଣାମ୍ମକ ବିକାଶକୁ 
ତଵରାନ୍ଧିତ କରିହେବ | ଦ୍ଵିତୀୟରେ, ସମାଜବାଦକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ ସମାଜରେ ଆର୍ଥକ 
ସମତା ସୃଷ୍ଚି କରାଯାଇ ପାରିବ । 


କିନ୍ତୁ ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା ଭିତରୁ କୌଣସିଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । କୃଷି, ଶିଛ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଉନ୍ନତି ହେଲା ବା ଉତ୍ପାଦନ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା ତାହା ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମୁଲ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେଲା ନାହିଁ । ବରଂ 
ପରିଣାମ ସ୍ବରୂପ ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ବକ ପ୍ରସାର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପରିବର୍ରଶେ ଅନ୍ୟର ଦୂଃଖ ଦୂର୍ବଶା ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନତା 
ବୃଵ୍ଧି ପାରଲା । ସ୍ଵାଧୀନତାର ପଚାଶ ବର୍ଷ ପରେ ଏକ ସମତା ଭିଭିକ ସମାଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରୁ ଉଭେଇ ଗଲା । ବର୍ଭମାନ ସମାଜର ଅଧୁକାଂଶ ଲୋକ ଜୀବନର 
ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିବା ଦିଗରେ ସମର୍ଥ ନ ହେବା ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ ବିଡମ୍ବନା କହିବାକୁ ହେବ । 


ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁଁ ସମାଜରେ ସମତା-ଭିରିକ 
ସମୃଦ୍ଧି ଆଣିହେବ, ଏହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
ବିଦ୍ୟାର ଆଧାର ଉପରେ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । କେତେକ 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ ମତରେ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାରେ ଯେତେ ବିକାଶ ହେଉନା କାହିଁକି 
ଶୋଷଣ ବ୍ୟତୀତ ଗୋଟିଏ ଦେଶ ବା ଅଞ୍ଚଳର ଆର୍ଥକ ସମ୍ପଦ୍ଧି ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ୟୁରୋପୀୟ ଦେଶମାନଙ୍କର ସମ୍ପବ୍ଧି ପଶ୍ଚାତରେ ବିଜ୍ଞାନର ଚମକ୍ଵାରିତା ପରିବରୈ 
ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ ଓ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ବଜାରକୁ କରଗତ କରିବାର କାରଣକୁ 
ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ସେହି ଦେଶମାନଙ୍କର ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଆକ୍ରମଣରୁ ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ପଦି 
ହେବା ସମ୍ଭବ ପର ହୋଇଛି, ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଯୋଗୁଁ ନୂହେଁ । 
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ସେହିପରି ସମାଜବାଦ ଯାହା ଏକଦା ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ନାନା କାରଣରୁ ପଥଭ୍ରଷ୍ଠ ହେଲା । 
ନେହେରୁ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜବାଦକୁ ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ନେଇ ଜାତୀୟକରଣକୁ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦେଇଥୁଲେ । ସମାଜବାଦ ମାର୍କ୍ବାଦ ଓ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ଆସିଥୁଲା ଓ ଏକଦା 
ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କୃତି ଭାବରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥୁଲା | କିନ୍ତୁ 
ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ତାହା ପ୍ରାସଙ୍ଗକତା ହରାଇ ବସିଛି ଓ ଜାତୀୟକରଣ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରଭିତ୍ତିକ- 
ଉତ୍ପାଦନ ଆଧୁନିକ ପରିଭାଷାରେ ସେତେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଉ ନାହିଁ। 


ଗାନ୍ଧୀ ନ୍ୟାୟ-ଭିଭ୍ତିକ ଓ ସମତା ଆଧାରିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉତ୍ଭବ ପାଇଁ ଏକ 
ସମଧର୍ମୀ ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ସାହାଯ୍ୟରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଉତ୍ପାଦନକୁ ସେ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ତାର 
ପ୍ରତିବଦଳରେ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ ଓ କୂଟୀର ଶିଳ୍ପର ବିକାଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ । ଅବଶ୍ୟ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାକୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଫଳପ୍ରଦ ଭାବରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥଲେ ହୁଏତ ଆଜିର ଦୃଶ୍ୟପଟ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାନ୍ତା ସଂପନ୍ଧତା ସମତା 
ଭିଭିକ ହୋଇଥୂଲେ ଦେଶର ଅଗଣିତ ଜନଗଣ ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ବଞ୍ଚତ ହେଉ 
ନଥାନ୍ତେ । ସେହିପରି ଏକ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଓ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଦେଶର 
ରାଜନୀତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏପରି ଅବକ୍ଷୟ ସ୍ତରକୁ ଆସିନଥାନ୍ତା । ବିଶେଷତଃ ଆମ ଦେଶର 
ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଦୁର୍ନାତି, ଭୁଷ୍ଟାଗର ଓ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ସ୍ବେଳ୍ାଗରରିତା ଯେପରି ବିକାଶଲାଭ 
କଲା ତାହା ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା । 


ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିକାଶ ପଦ୍ଧତି ଯେ ସଂପୂର୍ଣ ତୃଟିଶୂନ୍ୟ ଏହା କୂହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଯୁଗରେ ତାଙ୍କର କୁଟୀର ଶିଛନ, ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ, ଅରଟ, ଚରଖା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅନେକ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁ ନ ଥଲେ । ସେତେବେଳେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦେଶମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତିର ଚମକ୍କାରିତାରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭାବନାକୁ ମରହଟିଆ କହିବା ନିହାତି 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନଥୁଲା । କାରଣ ସେତେବେଳର ମାନସିକତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ସମାଜବାଦ ଓ ଶିଳ୍ପ 
ବିକାଶ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଥିଲା | ପୁନଣ୍ଢ ଭାରତ ଭଳି ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଓ ଜାତି ଭିତ୍ତିକ 
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ସମାଜର ବାତାବରଣ ଭିତରେ ଆଧୁନିକ ବିକାଶ ପଦ୍ଧତିର ଉପଯୋଗିତା ନେଇ ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଉଥୁଲା । ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧକାର, ସମତା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଗୁଡିକ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ କେବେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନ ଥିଲା । ଅପରପକ୍ଷରେ 
ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା, ସାମାଜିକ ଅନମନୀୟତା ଓ ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ ଭାବନା ଆମର ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତୃକୁ 
କବଳିତ କରି ରଖୁଥିଲା | ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶିଳ୍ପ ବିକାଶ, ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, 
ସହରୀ ସଭ୍ୟତା, ମୁକ୍ତ ସମାଜ ଅଧ୍ବକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଥଲା । ଏସବୁର ଅଭାବରେ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଯେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ ଆସି ପାରିଥାନ୍ତା ତାହା ଏବେ ବି ଅନେକଙ୍କୁ 
ସନ୍ଦେହ ଜନକ ମନେହୁଏ । ସାମାଜିକ ଉତ୍ପୀଡନଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଯେପରି ରହି 
ଆସିଥୁଲା ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନଗଣଙ୍କର ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ଆଣି ଆର୍ଥକ ସମତା 
ଯେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିଥାନ୍ତା ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ଯେକୌଣସି ଏକ ବିକାଶ ପଦ୍ଧତିର ସଫଳତା ପାଇଁ ସମାଜରେ ଏକ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ 
ସୀଂସ୍କୃତିକ ପରବର୍ଭନ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ | ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ବହୁଳ ଓ ଅବିଚାରିତ 
ପ୍ରୟୋଗ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ ଓ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତି ବୃଦଵି ପାଉଛି ତାହା 
ବିଜ୍ଞାନର ଦୋଷ ନୁହେଁ ବରଂ ତାହାର ଅପପ୍ରୟୋଗର ପରିଣାମ କହିବା ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତି 
ସଂଗତ ମନେହୁଏ । ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ ଯେତେ ସୁସଂହତ ମନେ 
ହେଉଥୁଲେ ବି ପ୍ରୟୋଗାମବକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ଭପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲରେ ବିଫଳ ହେବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏକଦା ଭାରତରେ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମାଜରେ ଆର୍ଥକ ସମତା ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ଜାଗରଣ ଆଣିଥିଲା ତାହା ଆଦର୍ଶ ଭିଭିକ ଥଲେ ମଧ୍ୟ ସଫଳ ହେଲା ନାହିଁ । 
କୈଣସି ଆଦର୍ଶର ସଫଳତା ପାଇଁ ଏକ ମାନସିକତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ ମଧ୍ଯ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେଥ୍‌ ନେଇ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି ନ ହେଲେ ଆଦର୍ଶ 
ବାସ୍ତବତାରେ ରୂପାୟନ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଗାନ୍ଧୀ ନ୍ୟାୟମୂଳକ ଓ ସମତା- ଭିଭିକ ସମାଜର ଉତ୍ତବ ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କର 
ଶିକ୍ଷା-ଦର୍ଶନ ମାଧ୍ଯମରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଳବର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥିଲେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ତାଙ୍କର ' ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା! ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତନ ଥୁଲା । “ ଶିକ୍ଷା ସକଳ ଦାସତୃରୁ ମୁକ୍ତି” 
ବୋଲି ସେ କହିଥିଲେ । ଏହି ଦାସତ୍ଵକୁ ସେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି । 
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ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ପାଖରେ ନିଜକୁ ଅଧସ୍ତନ କରି ରଖୁବା ଯେପରି ଏକ ଦାସତୃ ସେହିପରି 
ନିଜର କୃତ୍ରିମ ଅଭାବକୁ ବ୍ୃବ୍ଧି କରି ଚାଲିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ଦାସତ୍ଵ । ଏହି ଦାସତଵରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ସେ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ମଣିଷର ମାନସିକତାରେ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏକ 
ଗୁଣାମୂକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷା,ସରଳ ଜୀବନ, 
ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ତାଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ନେଇ 
ଏହାର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ 
ଏହି ପ୍ରୟୋଗ ବିଡ଼ମ୍ବିତ ହେଲା ଓ ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ଦିଗରେ 
କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଲା ନାହିଁ । 


ଏକ ସମତା-ଭିଭିକ ଓ ନ୍ୟାୟ ମୂଳକ ସମାଜ ପାଇଁ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଅର୍ଥନୀତି ଓ 
ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ ଜନିତ ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଆଜି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହେଭଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର 
ସଫଳତା ପାଇଁ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଆସିବା ଆବଶ୍ୟକ ! ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ରାନ୍ତି ପାଇଁ 
ଗାନ୍ଧୀ ଚିନ୍ତନରେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ପରି ଅନେକ ପ୍ରେରଣା ଦାୟକ ଉଭସ୍ଵ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ 
କେତେ ଦୂର ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ଓ ତାହାର ରୂପାୟନ ଦିଗରେ ନିଷ୍ଠାପର 
ଉଦ୍ୟମ ହେବ ତାହାରି ଉପରେ ସମାଜର ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି 
ଚିନ୍ତନକୁ ଚିରନ୍ତନ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ଆହ୍ଵାନ ଆସୁଥୁବ ଓ ସେହି ନୂଆ ଆହ୍ଵାନର ମୁକାବିଲା ପାଇଁ ନୂତନ କ୍ରାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଥୁବ | ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର ସମସ୍ୟା ସକଳକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ-ବିଗାରରେ 
ଯେ ଅନେକ ସକାରାମ୍ବକ ଉପାଦାନ ରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


*. ® <° 
ବଂ *ୃଂ ବଂ 


- ୨୫ ୯- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଚତୁର୍ଥ ମାଙ୍କଡ 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ରଚିତ ଏକ କାହାଣୀ ବେଶ୍‌ ଜନପ୍ରିୟ | କାହାଣୀଟି ଅନୁଯାୟୀ 
ଗାନ୍ଧୀ ତିନୋଟି ମାଙ୍କଡର ପ୍ରତିମୁର୍ରଭି ରଖୁଥିଲେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ସେ ଏକ ନାତିନିଷ୍ଠ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ପାଉଥିଲେ । ପାଟି ବନ୍ଦ କରିଥିବା ମାଙ୍କଡ ଖରାପ କଥା ନ କହିବାକୃ, 
ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଥବା ମାଙ୍କଡ ଖରାପ କଥା ନ ଦେଖବାକୁ ଓ କାନ ବନ୍ଦ କରିଥୁବା ମାଙ୍କଡ 
ଖରାପ କଥା ନ ଶୁଣିବାକୁ ତାଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ନୈତିକ ପନ୍ଛାରେ ନିଜକୁ 
ପରିଚାଳିତ କରିବା ପାଇଁ ଯେପରି ସଂକଛବଦ୍ଧ ହୋଇ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ଓ 
ଆହ୍ଵାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟ ପଥରେ ରହିବାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ଚାଲିଥିଲେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି 
ମାଙ୍କଡ ପ୍ରତିମୂର୍ି ମାନଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ବେଶ୍‌ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଥୁଲା । 


ଖରାପ କଥା ନ ଦେଖବା, ନ ଶୁଣିବା ଓ ନ କହିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବାକୁ 
ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପରଖରାରେ ଜଣେ ସାଧକଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଇଛି | ଯେତେ 
ବିକ୍ଷୁନ୍ତ ସମାଜରେ ରହିଥିଲେ ବି ଜଣେ ସାଧକ ସେ ସବୁ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହି ନିଜର 
ଜୀବନକୁ ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବାକୁ କୂହାଯାଇଛି । 
ଭାରତବର୍ଷର ରଷି ମୁନିମାନେ ସେଥୁପାଇଁ ସମ୍ଭବତଃ ସମାଜକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ନିଜର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ସମାଜ ପାଖରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ଗୋଟିଏ 
ପଟେ ଉଚ୍ଟାଙ୍ଗ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା, ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଅନ୍ତେଷା ଓ ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ନେଇ କେତେ 
କେତେ ମହାନ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିବା ବେଳେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପଟରେ ସମାଜରେ 
ସାମାନ୍ୟତମ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସୂଚନା ମିଳେ ନାହିଁ । ବରଂ ସମାଜରେ ଥିବା 
ଅନେକ ଅମୀନବିକ ପରମ୍ପରା, ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ କଳୁଷିତ କରୁଥିବା ଜୀବନଦୃଷ୍ଚି ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଚରମ ହାନିକର ଆଚରଣକୁ ସମୟେ ସମୟେ ଧାର୍ମିକ ସ୍ବୀକୃତି ଦେବା 
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ଫଳରେ-ଓ ଧର୍ମଭାବନା ନେଇ ସମାଜରେ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଥବାରୁ-ଏସବୁ ପ୍ରତି ଚରମ 
ଉଦାସୀନତା ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ । ବଡ ବ୍ୟଙ୍ଗପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ବି ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ 
ଆମ ଦେଶରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏତେ ବିଗ୍ର ବିମର୍ଶ ରହିଥିଲେ ବି ତାର ସୁଫଳ 
ଆମର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇ ନାହିଁ ବରଂ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ 
ଉଦାସୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ କବଳିତ କରି ରଖୁଛି । ଅବଶ୍ୟ ସମୟେ 
ସମୟେ ଜଣେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଆସି ଏଥିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ତଥାପି 
ତାହାର ସୁଫଳ ସାମାଜରେ ସେପରି ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ କରିପାରି ନାହିଁ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚ୍ବର ଯଥାର୍ଥରେ ଏକ ନୂତନ ସମ୍ଭାବନାର ପଥ 
ଦେଖାଇଛି | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଏକ ଅନାସକ୍ତ ସାଧୁଙ୍କ ପରି ବଞ୍ଚବା ବେଳେ ରାଜନୈତିକ 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ରହି ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ସତତ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବା ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କହିବାକୁ ହେବ । 
ଆଧ୍ଷମ୍ମିକ ଜୀବନ ଓ ରାଜନୀତି ପରସ୍ପରର ପ୍ରତିକୂଳ ବୋଲି ଯେପରି ଏକ ଭାବଗତ ଆଦର୍ଶ 
ଆମ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ସେଥିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ଉଭୟର ଏକ ସମନ୍ୃୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅବଦାନ ଉନଳ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । କେତେକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାରି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ 
ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହିତ ଏକ ବିକଛ୍ନ ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ କରିବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ କହିବାକୁ ହେବ | 


ଏକ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଛ୍ପଧନା କରିବା ସହିତ ତାର ସଫଳ ରୂପାୟନ ପାଇଁ 
ସେ ସତ୍ୟାନୁମୋଦିତ ପନ୍ଛାକୁ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ଭାରତର ରାଜନୀତିକ 
ସ୍ବାଧୀନତା ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନର ଏକ ମାତ୍ର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନଥଲା, ବରଂ ଏକ 
ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ଯଥାର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା । 
ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ବାସ୍ତବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦୃନ୍ଦ୍ରର 
ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ ତାହାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ସାଧନର ମହନୀୟତା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲେ । ନିଜ ସାଧନର ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଜୀବନ ସାରା ବଡ 
ଆହ୍ଵାନ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | ସେଥପାଇଁ ସେ ସର୍ବଦା ସତ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥ୍‌ଲେ ଓ ନିଜର 
ବିବେକାନୁମୋଦିତ ପନ୍ନାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଥଲା | 
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ଗାନ୍ଧୀ ଯେପରି ଏକ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ପୂଥବୀର କେହି 
କେହି ମନୀଷୀ ବି ସେହିପରି ନିଜ ନିଜ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ସମାଜ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମାର୍କସ୍‌ଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବା କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କଠାରୁ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେତେ କେତେ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟ (ଅନାଉ) ର ସୈବ୍ଧାନ୍ିକ ଭିରି 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଏହି ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଳ୍ପନା ଭିତରେ କେହି କେହି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସଂହତି 
ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନ୍ୟୁନ କରିଛଚି, ତଥାପି କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପରିକନ୍ଥନା 
ସମାଜର ପରିବର୍ରନ ପାଇଁ କିଛି ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଛି | ମଣିଷର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ 
ବଳିଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ସୃଷ୍ଟି ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ବରୁ ସୃଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶଟି, ଏହାର ତୁଟି ବିଚ୍ୟୁତ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ସମାଜ ପାଇଁ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇ ରହିଛି । କିମ୍ବା ଏହା ବି ହୋଇପାରେ ଯେ 
ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶକୁ ଧରି ରଖୁଥବା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ କଳୁଷିତ 
ହୋଇ ପଡିବାଦ୍ଵାରା ତାହା ଜନଗଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିବର୍ରିତ ହୋଇଛି । ସାମାଜିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ଫଳରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ମାନର ପରିପନ୍ଛୀ ବିଚ୍ରକୂ ଅନ୍ତତଃ ନୀତିଗତ ଭାବରେ ବିରୋଧ 
କରାଯାଇଛି । ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ଦୂର କରି ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ମାନବୋଧ, ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା 
ଓ ରାଜନୈତିକ ଅଧୂବକାର ସଂପ୍ରତି ଯେକୌଣସି ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଛନା ଭିତରେ 
ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ନେଇ ପାରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରତୀତିର ଅଭିନବ ସୈବଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଦିଗଟି ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ଫଳରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଂସାମ୍‌କ ବିପ୍ଲବ 
ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ହରାଇଛି । 


ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ ଓ ଗଣମାଧ୍ଯମର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷର 
ସାମାଜିକ ସଚେତନତା ବୃଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନର 
ସମୁଚିତ ବିକାଶ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନର ଧ୍ଧେୟ ହୋଇ ପାରିଛି । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ ସାମନ୍ତବାଦ 
ବଦଳରେ ଜନତନ୍ତ୍ର ମାନବବାଦ ପୁଷ୍ଟ ହେଉଛି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ବିକାଶ ସାଧନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହୋଇ ପଡିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର 
ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ ସାଧନ ଯୋଗୁଁ ବଞ୍ଚବାର ଗୁଣାମବକ ମାନରେ ଯଥେଷ୍ଟ ବିକାଶ ହୋଇ 
ପାରିଛି । ଏହା ସହିତ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଫଳରେ ଯେକୌଣସି 
ମାନବିକ ସମସ୍ୟା ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ସମସ୍ୟା ନହୋଇ ଆଜି ସମଗ୍ର ମଣିଷ ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟି 
ଆକର୍ଷଣ କରିପାରୁଛି । ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ବକ ସୁନ୍ଦର ଓ ଉପଭୋଗ୍ୟ କରିବାକୁ ବହୁ ସ୍ତରରେ 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ହୋଇପାରୁଛି, ପୃଥିବୀକୁ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ କରିବାକୁ ଅହିଂସକାମୀ 
ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ସଂପ୍ରତି ଜୀବନ ଅଧ୍ବକ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଉଠିବା ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧ ପ୍ରସାରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ଯୟବୋଧ ପରିବାର ସ୍ତରରୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଆଜି ସମଗ୍ର ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇପଡିଛି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ଆରୋହଣ ଯେ ଏକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା ଏହା ଅସ୍ବୀକାର କରି ହେବ ନାହିଁ । 


ଜୀବନର ଏହି ଆରୋହଣ ସତ୍ତ୍ଵେ ( ଅବଶ୍ୟ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଚେତନାର ଆରୋହଣ ପରି ନୁହେଁ ) ମଣିଷ ପାଇଁ ଭବିଷ୍ୟତର ଚିତ୍ରଟି ନୈରାଶ୍ୟଜନକ 
ମନେହୁଏ | କ୍ରମବର୍ବଷୁ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଚାପ, ପ୍ରଯୁକ୍ତିବଦ୍ୟାର ବହୁଳ ବିନିଯୋଗରୁ 
ଉଦ୍ରେକ ବହୁବିଧ ସମସ୍ୟା, ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ ଜନିତ ବିଭୀଷିକା, ଆଣବିକ ବିସ୍ଫୋରଣର 
ସମ୍ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣା ମଣିଷର ଭବିଷ୍ୟତ ସ୍ଥିତି ନେଇ ଆଶଙ୍କା ସୃଷ୍ଟି କରାଉଛି । ଏହା 
ସହିତ ଶିଳୋନ୍ସତ କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅନ୍ୟ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ କବଳିତ କରି ରଖ୍ମବାର 
ମନୋଭାବ, ପ୍ରଚଳିତ ଆର୍ଥନୀତିକ ଢାଞ୍ଚାରେ ସୃଷ୍ଟ ନୂତନ ଓପନିବେଶବାଦ, ଧର୍ମୀୟ 
ଭାବପ୍ରବଣତାଦ୍ଵାରା ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶ୍ବାସକଙ୍କର ଜନଗଣଙ୍କୁ ଅଧସ୍ତନ କରି ରଖ୍ବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ଓ ବିଜ୍ଞାନର ଅପପ୍ରୟୋଗଦ୍ବାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ଆମ 
ପାଇଁ ବିଡମ୍ବନା କହିବାକୁ ହେବ । ଗୋଟିଏ ପଟେ ସଂସାରକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରି ଏକ ବିଶ୍ବ 
ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଳ୍ନା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଏହି ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ଶାସକଙ୍କର ସ୍ବାର୍ଥସାଧନ ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନକୁ ଉଚ୍ଛନ୍ନ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଆମ 
ପାଇଁ ବେଶ୍‌ ମର୍ମାନ୍ତିକ ମନେହୁଏ । 


ଅତୀତର ସମାଜରେ କୌଣସି କୌଣସି ସମୟରେ ଜଣେ ଜଣେ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ 
ଶାସକଙ୍କର ଅପରିଣାମଦଶୀ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ଜନଗଣଙ୍କର ଦୁଃଖର ସୀମା ଅପ୍ରତିହତ ଭାବରେ 
ବୃଵ୍ଧି ପାଇଛି । ଜଣେ ଜଣେ ନୀରୋ, ତୈମୁରଲଙ୍ଗ ବା ହିଟଲର କେତେ କେତେ 
ଜନଗଣଙ୍କ ଉଚ୍ଛନ୍ନ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ; ତଥାପି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ସୀମିତ ଅଞ୍ଚଳ ଭିତରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । କିନଧୁ ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନ ଏପରି ଆୟୁଧ ଆଣି ଦେଇଛି ଯଦ୍ବାରା 
ଜଣେ ଜଣେ ଶାସକଙ୍କର କ୍ରିୟାକଳାପ ସମଗ୍ର ପୃଥିବୀ ପାଇଁ ଆଶଙ୍କା ସୃଷ୍ଟି କରିବାର 
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ସମ୍ଭାବନା ଆଣିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଆମର ସକଳ ବିକାଶ ସର୍ତେ ଆମର ଜୀବନ ଅଧୁକ ଆହତବ୍ୟ 
ହୋଇ ଉଠିଛି । 


ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶର ଧାରା ଓ ଏହାର ଭବିଷ୍ୟତ ପରିଣାମ ନେଇ ବିଚାର 
ବିମର୍ଶ କଲାବେଳେ ଇତିହାସର ଜଣେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅବଦାନ କଥା ସ୍କରଣ କରିବାକୁ 
ହୋଇଥାଏ । ସେମାନେ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ବା ଲେଖନୀ ମୁନରେ ସମାଜର ଧାରାକୁ ବଦଳାଇବାକୁ 
ଓ ସମସ୍ତ କ୍ଷୟଶୀଳତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ନୂତନ ଆଶା ଓ ସମ୍ଭାବନା ସୃଶ୍ଚି କରିଥାନ୍ତି । 
ଆଜିର ଏହି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ସେହିପରି ସ୍ଵରଣ କରାଯାଇ ପାରେ । “ ପୃଥିବୀର 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ଏକ ହୁଅ, ଓ ନିଜର ଶୂଂଖଳ ପରିହାର କରି ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜ ପାଇଁ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷକୁ ତାର ଚରମ ପରିଣତି ସ୍ତରକୁ ନେବାକୁ ଅଣ୍ଟା ଭିଡ”- ଯେଉଁ ଆହ୍ଵାନ 
ବିଂଶ ଶତାଦୀ ଆରମ୍ଭରେ ମଣିଷକୁ ଏତେ ଆକୃଷ୍ଠ କରିଥଲା ତାହା ଆଜି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ମଳିନ ପଡିବା ବେଳେ ` ଗାନ୍ଧୀବାଦ” ଆଜି ପାଇଁ ଅଧକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇ ପଡିଛି । ସେହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଣିଷ ସମାଜର ଭବିଷ୍ଯତ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରକଳିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅଧୁକ 
ଉପଯୋଗୀ ମନେ ହେଉଛି । 


ଆମ ସଂସାରରେ କେତେ କେତେ ଆଦର୍ଶ ଓ ୟୁଟୋପିଆ ଯାହା ଏକଦା ଏତେ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେଉଥଲା ତାହା ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇ ପଡିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି ଏକ ୟୁଟୋପିଆ ଯେ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଓ ସବୁ ସମୟ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ପାରିବ ଏପରି ଭାବିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ | ଏହି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ହୁଏତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଭବିଷ୍ୟତରେ କି ପ୍ରକାର ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ 
ଏହା ଏବେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତଥାପି ଗାନ୍ଧୀ ବିଗ୍ାରଧାରାର 
ଗୋଟିଏ ଦିଗ ମଣିଷକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରେରଣା ଦେଉଥବ । ବିଶେଷକରି ଆଜିର ଆଣବିକ 
ଯୁଗରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମଣିଷ ପାଇଁ ଏକ ଅଭିନବ ସନ୍ଦେଶ ଆଣିପାରିଛି । ମୋଟ 
ଉପରେ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବର ଧାରାରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ବୈପୁବିକ ପରିବର୍ଭନର 
ସୂତୁପାତ କରିଛନ୍ତି ତାହା ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ମାନସକୁ ତାଙ୍କର ଯେ ଏକ ମହାନ ଅବଦାନ 
ଏହା ଅସ୍ବୀକାର କରିହେବ ନାହଁ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ତିନୋଟି ମାଙ୍କଡର ପ୍ରତିମୂର୍ରି ରଖୂ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ପାଉଥଲେ ବି ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ଚିନ୍ତା ମାନସ ' ଖରାପ କଥା ନ କରିବାକୁ ' ହିଁ 
ମଣିଷକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ରି 
ପାଇଁ ହେଉ ଗାନ୍ଧୀ ' ଅହିଂସା' ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଯେଉଁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତିଟି ଗଢି ତୋଳିଛନ୍ତି 
ସେଥୁରୁ ତାଙ୍କ ବିଗ୍ରର ଏହି ଅନ୍ତଃସ୍ବରଟି ଅଧ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୂଏ । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ 
ଯେ ଖରାପ କାର୍ଯ୍ୟ ନ ଦେଖୁବା, ନ ଶୁଣିବା ଓ ଏପରିକି ନ କହିବାଦ୍ଵାରା ଆମ ସଂସାରର 
ବିଶେଷ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହଁ । ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘଟି ଯାଉଥବା 
ହଂସାମବକ ଓ ଅନୈତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ନ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆଖୁ, କାନ ବନ୍ଦକରି ବସିଲେ 
ହୁଏତ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ସଂସାର ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାସୀନ ଜୀବନବଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରକାଶ କରିବେ ସିନା, 
କିନ୍ତୁ ତାଦ୍ଵାରା ଆମ ସଂସାରର ବିଶେଷ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ ଖରାପ 
କାମ ନକରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିବା ଏକ ଆଦର୍ଶ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେହୁଏ | ସୁତରାଂ ଆଜି ଆମ ପାଇଁ ଏକ ଚତୁର୍ଥ ମାଙ୍କଡ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ ଯେ କି 
ନିଜର ' ହାତ” ବନ୍ଦ କରି ଆମକୁ ଶିଖାଇବ “ ଖରାପ କାର୍ଯ୍ୟ କର ନାହିଁ ।” ଏହି ଚତୁର୍ଥ 
ମାଙ୍କଡ ଯଦିଓ ଆମ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହେ,ତେବେ ଆମ ସଂସାରର ଯଥେଷ୍ଟ 
କଲ୍ୟାଣ ହେବା ସହିତ ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ନୂତନ ଆଶା ଓ ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରିବ । 
ଅନ୍ୟାୟ, ଯୁଦ୍ଧ, ହିଂସା, ସଂତାସବାଦଦ୍ଵାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ସମାଜକୁ ମାନବିକତା ଓ ସଂପ୍ରୀତିରେ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ ଚତୁର୍ଥ ମାଙ୍କଡ଼ ହିଁ ଦିଗ୍ଦର୍ଶକ ହେବ । 


*„ ®. 
*ଂ *ଂ ଂ 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବୈଚାରିକ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅବଦାନର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ତାଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ 
ଜୀବନୀ ଲେଖକ ଲୁଇସ ଫିସର ଲେଖୁଛନ୍ତି, “ ତାଙ୍କର ସମ୍ପତ୍ତି ହେଉଛି ସାହସ, ତାଙ୍କର 
ବାର୍ରା ହେଉଛି ସତ୍ଯ, ତାଙ୍କର ଅସ୍ତ ହେଉଛି ପ୍ରେମ, ତାଙ୍କର ଜୀବନ ହେଉଛି ତାଙ୍କର 
କୀର୍ରିସ୍ତମ୍ଭ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମାନବଜାତିର ପ୍ରତିଭୂ ! ( His legacy is courage, his 
lesson truth, his weapon love. His life is his monument .He now 
belongs to mankind-Gandhi, Luis Fisher)” ଧର୍ମ ଓ ଜାତୀୟତାର ସମସ୍ତ 
ସୀମାରେଖାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଜଣେ ମହାନ୍‌ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ଯକ୍ରିଭାବେ ସେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ଯ ଯେଉଁମାନେ ଇତିହାସର ମୋଡ ବଦଳାଇ ଦେଇଛନ୍ତି 
ବା ମାନବ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନେଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଜାତି, ଧର୍ମ ବା ଜାତୀୟତାର ସୀମା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌, ଗୌତୂମ ବୁଦ୍ଧ, କାର୍ଲ ମାର୍କସଙ୍କ ପରି ଚିନ୍ତାନାୟକ ମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ବା ଜାତୀୟତା 
ସେମାନଙ୍କର ଏକ ଗୌଣ ପରିଚୟ ମାତ୍ର । ସେମାନଙ୍କର ଅସଲ ପରିଚୟ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଦାନରେ ନିହିତ । ସେହିପରି ଇତିହାସରେ ଅମଳିନ ସ୍ଵାକ୍ଷର ରଖ ଯାଇଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧୀ ଅନ୍ୟତମ । 


ତାଙ୍କର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଅବଦାନ ବ୍ୟତୀତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଜଣେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ 
ଚିତ୍ରଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଏହତିହାସିକ ଭିତ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କାରଣ ସେ ଇତିହାସର 
ଏପରି ଏକ ବିରଳ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଯେ କି ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି 
ଯାହାକି ତିନୋଟି ମହାଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ । ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାଯ୍ୟସୂଚୀ ଓ ଅନ୍ୟାୟର 
ଅଭିନବ ବିରୋଧ ସାମାଜିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂତନ ପ୍ରବାହ ସୃଷ୍ଟିକରିଛି । 
ବିଶେଷକରି ବୈଗାରିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ପନ୍ଛା ନୂଆ ଭାବନା ଓ 
ଦିଗନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛି । 
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ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଫେରିବା ପରେ ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ସହ 
ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ଏହାକୁ ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନର ଭିତ୍ତି ଦେଇଛନ୍ତି । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ପୁନଃ ନିର୍ମାଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାମାଜିକ ତଥା ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଦେଶର ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥିବା କଳୁଷ ଓ 
କାଳିମାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ସେ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ନୂଆ ଚେତନା ଓ ପ୍ରେରଣା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵବାସ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦୀ ଚେତନା ବିକାଶ କରାଇ 
ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଗଣ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିଛଛି । ଗୋଟିଏ ଦେଶର 
ଜନ ଜୀବନକୁ ନୂତନ ମୋଡ ଦେଇ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ , ଅହିଂସ ଓ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ 
ସମାଜର ରୂପରେଖ ଆଙ୍କି ଛନ୍ତି | ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଭୂମିକା ନିର୍୍ଠାୟକ ହୋଇଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ “ ଜାତିର ପିତା” ଭାବରେ ଭାରତରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଜାତୀୟତାବାଦ ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରାଷ୍ଟବାଦ ଭାବରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ 
କରିନଥୂଲା । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ରାଷ୍ଟ୍ରପୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ପରିଚୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ଦେଶ ଓ ନାଗରିକଙ୍କ ପ୍ରତି ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ଵେଷର 
ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ହିଂସା ଓ ବିଭୀଷିକାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଅନ୍ତି । ନିଜର 
କ୍ଷମତାଲିପ୍‌ସା ପାଇଁ ଜାତୀୟତାବାଦର ଆଳ ଦେଇ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷର ମନୋଭାବକୁ 
ପ୍ରସାର କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ଜାତୀୟତାବାଦକୁ ନେଇ ଜୀବନରେ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଓପନିବେଶବାଦୀ ରାଜନୈତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ଶୋଷଣରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ମାଧ୍ଯମରେ ଶିଛ ବିପ୍ଲବ ପରବର୍ରୀ ଆର୍ଥନୀତିକ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସାରା 
ପୃଥ୍ନବୀରେ ଯେଉଁ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଓ ଅସନ୍ଧୁଳନର ପରିବେଶ ରହିଛି ତାହାକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ଉପ୍ପତ୍ତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶ, ଶୋଷଣହୀନ ଅର୍ଥନୀତି, ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଭିତ୍ତିକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତା ତାଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି । 
ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଭିତରେ ସେ ଏକ ନୂତନ ଜଗତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 
ଭାରତ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜଗତରେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ ଓ ସାମ୍ୟ ସମାଜର ବିକାଶକୁ 
ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । 
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ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅର୍ଵଶତାବ୍ଦୀ ବିତିଗଲାଣି । ହେଲେ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ, ବୈଷମ୍ୟ ତଥା ସାମାଜିକ ଅସମତା ଏବେ ବି ଜାତୀୟ ଦୂଶ୍ୟପଟରେ 
ଅକ୍ଷୁର୍ଣ ରହିଛି । ସ୍ଵାଧୀନ ସରକାରଙ୍କର ଆର୍ଥକ ନୀତି ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣ ବୃଦ୍ଧି ହେବାରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି | ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଦେଶର ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା ଉକ୍‌ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଦେଶର ପ୍ରଶାସନରେ ଦୁର୍ନୀତି ସାଧାରଣ ଘଟଣା ହୋଇପଡିଛି | ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶର ସୁଫଳ 
ସମାଜର ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ପାଖକୁ ଆସିପାରୁ ନାହିଁ । ପଡୋଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ତାର ଜନଗଣଙ୍କ 
ପ୍ରତି ବିଦ୍ଵେଷର ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରି ନିଜ ରାଷ୍ଟ୍ରପ୍ରତିର ପରିଚୟ ଦେଉଥିବା ନେଡତୂବୃନ୍ଦ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନର କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବା ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ ଅଟେ । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ମାନବିକତାବାଦରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ, ସାଂପ୍ରତିକ 
ଜାତୀୟତାବାଦ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାର୍ଥ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇରହିଛି । 


ଯେ କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥିଲେ ଓ ଧର୍ମକୁ ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଥିଲେ | ଏପରିକି ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ଭିତରେ ସେ ଏକ 
ଅଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । ସଂପତି ଧର୍ମର ଆଧାର ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟତାବାଦର 
ସ୍ବର ଉଠୁଛି । ନିଜ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଆନୁଗତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଯାଇ କେତେକ ନିଜକୁ ସଚ୍ଚା 
ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦୀ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଉଛଚି । ସେମାନେ ଧର୍ମ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ଭିତରେ ଏକ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଧର୍ମ - ରାଜନୀତି ସମନ୍ଵୟ ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ଧର୍ମ ଭିତ୍ତିକ 
ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ଭିତରେ ମୌଳିକ ଓ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ଭିତରେ ସମନ୍ୟ ଆଣିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ “ଧର୍ମ” ଓ 
“ରାଜନୀତି ”କୁ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ (ଓ ଏପରିକି ସ୍ନିର୍ମିତ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନକରି) ବ୍ୟବହାର 
କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ କେତେକ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ସେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥଠାରୁ ଦୂରେଇଯାଇ ସେ ଏହାକୁ ନିଜସ୍ବ ଅବବୋଧ 
ଭିତରେ ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ସେହିପରି ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଏହାକୁ 
କ୍ଷମତା ହାସଲ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳଛର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ଅହିଂସ ଓ ସାମ୍ୟ ସମାଜର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ରୂପାୟନର 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀକୁ ସେ ରାଜନୀତିର ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଧର୍ମ ଓ 
ରାଜନୀତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିବିଡ ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ସଂଞ୍ଞାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉ ବା ନ କରାଯାଉ ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ଭାବନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି । ପ୍ରଥମତଃ ସେ ଧର୍ମର ଆଙ୍ଗିକ ଓ ଓପରଚାରିକ 
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ଦିଗ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ନ ହୋଇ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ମାନବବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ 
ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ଭିନ୍ନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ବିଦ୍ବେଷ ତାଙ୍କ 
ମନରେ ସ୍ଥାନ ପାଇ ନାହିଁ, ପରନୁ ସବୁ ଧର୍ମର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ସମାନ ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବିଶ୍ବାସର ତାର୍ବିକ ଭିଭି ଯେତେ ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ ବି ଧର୍ମମାନଙ୍କର ସମନ୍‌ ୟ 
ଓ ସହନଶୀଳତା ତାଙ୍କ ଧର୍ମଚେତନାର ମୂଳ ମନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି । ଧର୍ମଭିଭିକ ବିଚ୍ଛିନ୍ନତାବାଦ 
ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିନାହିଁ, ପରନୁ ଯେକୌଣସି ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦାର 
ମାନବିକ ମମତା ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଏପରିକି ନିଜ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଉନ୍ନକ୍ତ ରହି ମଧ୍ଯ 
ନିଜ ଧର୍ମର କୁସ୍ପିତ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ଓ ଅମାନବିକ ପ୍ରଥାର ପରିବରନ ପାଇଁ ସେ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ପରନ୍ତୁ ସାଂପ୍ରତିକ ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଜାତୀୟତାବାଦର 
ପ୍ରସାର ଗହୁଁଥବା କେତେକ ସଂଗଠନ ଧର୍ମର ମହତ୍ତର ଦିଗ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମୀୟ ବିଛି ନ୍ନତାବାଦକୁ ଆଧାରକରି ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ଵେଷର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି । ଧର୍ମପରି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟକୁ 
ଆଧାର କରିବାଦ୍ଵାରା ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି | 
ପୁନା ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଧର୍ମୀୟ ଅସ୍ତିତାକୁ ନେଇ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦର ପ୍ରବକ୍ତା ସାଜିଥୂବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜ ଧର୍ମର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବା ମନେହୁଏ | ବିଶେଷକରି 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଧାରାରେ ଜାତିପ୍ରଥା, ଉଚ ନୀଚ ଭେଦବାଦ ପରି ଯେଉଁ ବିକୃତ ପ୍ରଥା ଗୁଡିକ 
ରହିଆସିଛି ତାହାର ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୈଣସି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । କେବଳ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ବିଦ୍ବଵେଷର ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟି କରି ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସେମାନଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦର 
ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମନେହୁଏ । ଏହି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ବହୁ ଧର୍ମ, ଆଦର୍ଶ, 
ଜୀବନଧାରା ଆଦିକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ଏକ ସମନ୍ବିତ ସଂସ୍କୃତିର ଯେ ପ୍ରତିକୂଳ 
ଏହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । 


ସୁତରାଂ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଓ ଧର୍ମୀୟ ବିଚ୍ଚିନ୍ନତାବାଦର ପରିପନ୍ଛୀ | 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ର ବାଦୀ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଭାରତବର୍ଷର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେଲେ 
ବି ଏହାର ମହତ୍ତର ସମ୍ଭାବନା ମଣିଷ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ମେଷ ଓ ଏକ ଅହିଂସ ସ୍ପିତି 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏହା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରାଜନୈତିକ ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିପନ୍ଛୀ | 
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ଗାନ୍ଧୀ ଚିନ୍ତାମାନସ : ଏକ ଦୃ୍ଟିପାତ 


ବୈଷୟିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଦାର୍ଶନିକ ନଥୁଲେ | ଏଣୁ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ 
ତାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନର ସାମଗ୍ରିକ ଅର୍ଥକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେଲେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଯେ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ରହିଥିଲା ଓ ସେହି ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନରୁ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ଶିକ୍ଷା ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ବିଗାର 
ବିମର୍ଶ ଗଢି ଉଠିଥିଲା ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବନାହିଁ । ଜୀବନରେ ବହୁବିଧ ଘଟଣାବଳୀର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଭିତରେ ସେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ସତ୍ୟ ପାଇଁ ଯେପରି ପରୀକ୍ଷା 
କରି ଚାଲିଥୂଲେ ତାରି ଭିତରୁ ତାଙ୍କ ବିଗ୍ଭରର କେତେକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଦିଗ ଗଢି ଉଠିଥୁଲା। 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇତିହାସର ଏପରି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ କି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମହାଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ରାଜନୈତିକ ନେତୁତ୍‌ଵ ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁତଃ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ନିଜର 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ସେ ପୁଷ୍ଠ କରିଛନ୍ତି | ଜୀବନର ବହୁବିଧ ଅନୁଭୂତି ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଭିତରୁ 
ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ନିଜସ୍ବ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିଟି ଗଢି ଉଠିଛି ତାହା ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ ହେବା 
ସହିତ ସେ ଆଜି ଇତିହାସର ଏକ ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି | 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଜୀବନଦୃଷ୍ି ଓ ରାଜନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରଭାବ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ନାନା 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଏହାର ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ସମର୍ଥକ 
ଓ ସମାଲୋଚକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି କିପରି ଭିନ୍ନ ତାହା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଆଇନଙଷ୍ଟାଇନ୍‌,ରୋମା 
ରୋଲାଁ ବା ଗୁନ୍ଧାର ମିର୍ଡାଲଙ୍କ ପରି ଚିନ୍ତାନାୟକମାନେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରାଦର୍ଶକୁ ଭବିଷ୍ୟତ 
ପାଇଁ ଏକ ଆଶାର ସଙ୍କେତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବେଳେ କେହି କେହି ତାଙ୍କୁ 
' ଲଙ୍ଗଳା ଫକିର”, ବିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ବୁର୍ଚୁଆ ସଂସ୍କୃତିର ସମର୍ଥକ 


- ୨9 ୭୦- 
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ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବିଗ୍ର କରିବାଦ୍ବାରା 
ବା ନିଜର କେତେକ ବିଚାରକୁ ସ୍ବୟଂସିଦ୍ଧ ଭାବିବା ଫଳରେ ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର 
ସମାଲୋଚକମାନେ ତାଙ୍କ ବିଗାର ପ୍ରତି ଯଥାର୍ଥ ନ୍ୟାୟ ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଥିବା କେତେକ ବିରୋଧାଭାସ ତାଙ୍କ ବିଗ୍ରର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବି ସମୟରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ | ଏ ସତ୍ତେ ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା ମାନସ ଯେ ଏକ 
ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଅବତାରଣା କରିଛି, ଏହା ଅସ୍ବୀକାର କରି ହେବନାହିଁ । 


ଗାନ୍ଧୀ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ସମୟରେ ନିଜର ବିରୋଧାଭାସକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ି। ତାଙ୍କର 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ରସ୍‌କିନ, ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ଡାଭିଡ ଥରୋ- ଯେଉଁମାନେ କି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଶର- 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥବା କଥା ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ବାଇବେଲର “ସର୍ମୋନ ଅଫ୍‌ 
ଦି ମାଉଣ୍ଟ' ବା ଭଗବଦ୍ଗୀତାରୁ ପ୍ରେରଣା ନେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବର୍ଟ୍ତାଣ୍ଡ ରସେଲଙ୍କ ପରି 
ହେତୁବାଦୀ ଓ ବ୍ରଡଲାଫଙ୍କ ପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାଦ୍ଵାରା ବହୁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ 
ହେବା ସ୍ବୀକାରୋକ୍ତି କୌତୂହଳପ୍ରଦ ଅଟେ । ସମୟରେ ନିଜକୁ “ ସନାତନୀ ହିନ୍ଦୁ " କହୁଥିବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ମୁଁ ଜଣେ ପରମ ନାସ୍ତିକ ( ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଗୋରାଙ୍କ ସହ 
ଆଲୋଚନା ବେଳେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ “| ଉଲ a per atheist”) ବୋଲି କହିବା ବି 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ବକ୍ତବ୍ୟ 
ରହିଥ୍‌ୂଲେ ବି ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ସନ୍ଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଯେ ସତ୍ଯାନୁସନ୍ଧିସୁ ହୋଇ 
ରହିଥିଲେ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ବରଂ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଜୀବନସାରା ଏକ ଆମ୍ବିକ 
ଅନୁରାଗ ରହିଥୁବା ହେତୁ ସେ ଜୀବନର ନାନାବିଧ ଘଟଣାକୁ ସମ୍ମୁଖନ ହେବା ସମୟରେ 
ନିଜର ବିବେକାନୁମୋଦିତ ପନ୍ଛାଟିରେ ପରିଗାଳିତ ହେଉଥଲେ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନିଜର 
କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ବା ପୂର୍ବର ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପରିବର୍ଭନ କରୁଥିଲେ | 


ସେହିପରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଜଣେ ସାଧୁ ଓ ସାଧକଙ୍କ ପରି ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚୁଥିବା ବେଳେ ରାଜନୈତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ ରହି 
ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସତତ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏକ ବୈ ଶିଷ୍ୟ 
କହିବାକୁ ହେବ | ଏକ ସତ୍ୟାନ୍୍‌େଷିତ ଜୀବନ ଓ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ପରସ୍ପର 
ପ୍ରତିକୂଳ ବୋଲି ଏକ ଭାବଗତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସମାଜରେ ରହିଛି ସେଥୁରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି 


= ୨୭ ୧- 
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ଉଭୟରେ ଏକ ସମନ୍ବୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । କେତେକ 
ନିରଙ୍ୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାର ମାନଦଶ୍ଡରେ 
ଏକ ବିକଛ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସିନ୍ଧାନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 'ଧର୍ମ' 
ଓ “ରାଜନୀତିର ସମନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଛଚି ।  ଧର୍ମ' କୁ କେତେକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧର 
ପ୍ରତୀକ ଓ “ରାଜନୀତି'କୁ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ସୃଷ୍ଚି ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭିତ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ଚିନ୍ତା ମାନସରେ ଉଭୟର ଏକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ସମନ୍୍‌ୟ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । “ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି” କୁ ଏହାର ପ୍ରଚଳିତ ପାରିଭାଷିକ ଅର୍ଥରେ 
ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଏହାର ଏପରି ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିବାଦ୍ଵାରାଂ ଯାହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ସ୍ବନିର୍ମିତତ ଉଭୟର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସମାନ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 


ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବା ଅବସରରେ ଗାନ୍ଧୀ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ଅବତାରଣା କରିଥୁଲେ । 
ଅହିଂସା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ଏବଂ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ସମାଜର ରୂପରେଖ ସେ ଆଙ୍ଗିଥଲେ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଏହି ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟ 
ସମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସମାଜ ଥୁଲା । ଏହାର ବାସ୍ତବ 
ରୂପାୟନ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କ ରଚନାମୂବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅବତାରଣା କରିଥୁଲେ । ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ କରି ନୂତନ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସୃଷ୍ଟ ସକଳ ପ୍ରକାର ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ବିରୋଧକୁ “ସତ୍ଯାଗ୍ରହଂ ପଦ୍ଧତିରେ ସମାଧାନ କରିହେବ 
ବୋଲି ତାଙ୍କର ବିଚାର ଥିଲା | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିତ୍ତି ଭାବେ ତାଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ବିଗାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅଭିନବ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର (Uନାଉ) ପରିକଳନା କୌଣସି ଏତିହାସିକ ନିୟମ 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୁହେଁ । ମାର୍କ ସଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଶ୍ରେଣୀହୀନ- ସମାଜ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷର 
ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ହୋଇଥବା ବେଳେ ସଚେତନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ସୁନିର୍ବିଷ୍ଟ 
ପନ୍ଛାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଗ୍ରର କରିଛି । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ପ୍ରଦତ୍ତ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଓ ତାର ସଫଳ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ପ୍ରଦତ୍ତ ପନ୍ଛା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ତୃଟି ଓ ବିରୋଧାଭାସ ରହିଥଲେ ବି ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ ଓ ରାଜନୈତିକ ପୁନର୍ବିନ୍ୟାସ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଗାର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରେରଣା ଦାୟକ ହୋଇ ରହିଛି । 


- ୨୭ ୨- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବହୁ ସମୟରେ ମଣିଷ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ରମୋନ୍ସତି କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ୟୁଟୋପିଆର ପ୍ରେରଣା ରହିଥାଏ । ପ୍ଲେଟୋଙ୍କଠାରୁ ମାର୍କସଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବା କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ 
ଠାରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୀଷୀ ଗଣ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବା ୟୁଟୋପିଆର ଚିତ୍ର 
ଆଙ୍କିଛନ୍ତି ତାହା ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ସମୟରେ ପ୍ରେରଣାର ଉସ୍ପ ହୋଇ ପାରିଛି । ଅବଶ୍ୟ 
କୌଣସି ଏକ ୟୁଟୋପିଆ ଯେ ସବୁ ସମୟ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଏପରି ଭାବିବାର 
ଅବକାଶ ନାହିଁ । କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ଗୋଟିଏ ଯୁଗ ପାଇଁ ଅନେକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇଥୁଲେ 
ବି ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିରର୍ଥକ ବା ଏପରିକି କ୍ଷୟଶୀଳ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଛି । 
ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଭବିଷ୍ୟତରେ କି ପ୍ରକାର ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ 
ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏବେଠାରୁ କରିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ଅନ୍ତତଃ ଗୋଟିଏ 
ଆଦର୍ଶର ଯଥାର୍ଥ ବିନିଯୋଗ ହେଲା ପରେ ହିଁ ତାହାର ଦୋଷ ତୁଟି ଜଣା ପଡିଥାଏ ; 
କିନ୍ତୁ ତାର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପୂର୍ବରୁ ତାର ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବପର ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ବଞ୍ଚବାର ଗୁଣାମ୍ବକ ମାନକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଭିବୃଵି 
କରିପାରିଛି । ସେହିପରି ଶିକ୍ଷା ଓ ଗଣମାଧ୍ୟମର ବହୁଳ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ମାନବିକ ସମସ୍ଯା ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ସମସ୍ୟା ନହୋଇ ସମଗ୍ର ମଣିଷ ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରି ପାରୁଛି । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ସାମନ୍ତବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅପସରି ଯିବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହେଉଛି | ଜୀବନର ଏହି ଆରୋହଣ ସତ୍ତ୍ବେ ସଭ୍ୟତା ଏକ ସନ୍ଧି କ୍ଷଣରେ 
ଉପନୀତ ହେବାପରି ମନେହେଉଛି । କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଟୁ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଚାପ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର 
ବହୁଳ ବିନିଯୋଗରୁ ଉଦ୍ରେକ ନାନାବିଧ ସମସ୍ୟା, ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ ଜନିତ ବିଭୀଷିକା, 
ଆଣବିକ ବିସ୍ଫୋରଣର ସମ୍ଭାବନା, ଶିଳୋନ୍ସତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ବିକାଶଶୀଳ ଦେଶ ସମୂହକୁ 
ଶୋଷଣ କରିବା ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟ ନୂତନ ଓ୍ପନିବେଶବାଦ ଓ ଜାତିଗତ ଓ ଧର୍ମଗତ ଅସୂୟା 
ଜନିତ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ପରି ନାନାବିଧ ସମସ୍ୟା ଭବିଷ୍ୟତ ନେଇ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟଜନକ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । 


- ୨ ୭୩- 
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ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ବିଗ୍ରାଦର୍ଶ ଯଥାର୍ଥରେ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । 
ଇତିହାସର ଏହା ଏକ ବିଡମ୍ବନା ଯେ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମହାନ ପ୍ରବର୍ଭକ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ ପୃଥିବୀରେ ଦୁଇ ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ସଂଘଟିତ ହୋଇଯାଇଛି । ଯୁଦ୍ଧ 
ମଣିଷର ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କରିବା ପରିବର୍ରେ ଏହାକୁ ଗୁଣିତ କରିବା ଏକ ଏତିହାସିକ 
ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଆଜିର ଆଣବିକ ଯୁଗରେ ପୃଥିବୀକୁ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ କରି ସକଳ ସମସ୍ୟାକୁ 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ଭାବରେ ସାମାଧାନ କରିବା ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଉଠିଛି । 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ବିପ୍ଲବର ଧାରାରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିଛନ୍ତି ତାହା ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ମାନସକୂ ଯେ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମଗ୍ର ବିରରଧାରାର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ହେଉଛି “ ଖରାପ କାମ ନ କରିବା” । 
ଖରାପ କାମ ନ ଦେଖୁବା, ନ ଶୁଣିବା ଓ ଏପରିକି ନ କହିବାଦ୍ଵାରା ଆମ ସଂସାରର ବିଶେଷ 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଘଟି ଯାଉଥବା ଅନୈତିକ ଘଟଣା 
ସକଳକୁ ନ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆଖୁ ଓ କାନ ବନ୍ଦ କରି ବସିଲେ ହୁଏତ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂସାର 
ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାସୀନ ଜୀବନଦୃଝି ପ୍ରକାଶ କରିବେ, କିନୁ ତାଦଵାରା ଆମ ସଂସାରର ବିଶେଷ 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବରଂ ସମାଜର କ୍ଷୟଶୀଳଧାରାକୁ “ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ' 
ପଦ୍ଧତିରେ ପରିବର୍ଭନ କରି “ ଖରାପ କାମ ନ କରିବାକୁ” ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିବା ଏକ ଆଦର୍ଶ 
ଗଢି ତୋଳିଲେ ମଣିଷର ଭବିଷ୍ୟତ ନେଇ ଆଶଙ୍କା ଅନେକାଂଶରେ ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ । 
ସୁତରାଂ “ ହାତ' ବନ୍ଦ କରି “ ଖରାପ କାମ କର ନାହିଁ ” ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିବା ଏକ ଚତୁର୍ଥ 
ମାଙ୍କଡ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରୁହେ, ତେବେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ 
ଯେ ଅନେକାଂଶରେ ସଫଳ ହୋଇଛି ଏହା ସମ୍ଭବତଃ କୂହାଯାଇ ପାରିବ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିଶ୍ଵସମାଜ 


ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ଇତିହାସର ଏପରି ଏକ ବିରଳ ବ୍ୟକ୍ତିତୃ ଯାହାଙ୍କର ନେତୃତ୍ବ ମାତ୍ର 
ଗୋଟିଏ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ଥୁଲା । ବରଂ ତାଙ୍କର 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମହାଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ସଘଂଟିତ 
ହୋଇଥିଲା ପ୍ରଥମ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ରହି ସେଠିକାର ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ଜନିତ ସମସ୍ୟା ସହିତ ସଂଶୁଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲେ । ଅନ୍ୟାୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ ଯାଇ ନିଷ୍ପେଷିତ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ବ-ବିଶ୍ଵବାସ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ସହିତ ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଓ ପରେ ଅବିଭକ୍ତ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାଯ୍ୟକ୍ରମର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥଲେ । ପ୍ରଥମ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଭାରତର 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ସେ ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ସଂଘଟିତ କରାଇ ତାର ନେତୃତ୍ବ 
ନେଲେ । ତାହା ସହିତ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଅଙ୍କନ କରି 
ତାରି ମାଧ୍ୟମରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ପୂନର୍ଚଗଠନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ସହ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଗ୍ରାମ 
ସ୍ବରାଜ୍ୟ, ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା, ଦଳବିହୀନ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ରଚ଼ନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅବତାରଣା କରିଥଲେ ! 
ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ନେଇ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ । ପ୍ରଥମ 
ବିଶ୍ବଵଯୁବ ପରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପ୍ୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ପୁନର୍ଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ରୂପରେଖ ନେଇଥିଲେ ବି ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ ଥିବା ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି 
ବିଶ୍ଵର ଅଧୂବକାଂଶ ରାଷ୍ଟ୍ର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇ ପାରିବ ! ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ 
ଗଲେ ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ପାଇଁ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ବାର୍ରାବହ 
ଭାବରେ ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାକ୍ଷର ରଖ ଯାଇଛନ୍ତି । 
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ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବିଶ୍ଵ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନାନା କାରଣ 
ଯୋଗୁଁ ବିକାଶଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ବିଶେଷକରି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ଅଭୂତପୂର୍ବ 
ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ପୃଥ୍ବୀ କ୍ଷୁଦ୍ର ହୋଇଆସିଛି । ପୃଥରବୀର କୌଣସି କୋଣରେ କିଛି ଘଟଣା 
ଘଟିଲେ ତାର ଖବର ମାତ୍ର କେତୋଟି ଘଣ୍ଟା ଭିତରେ ସାରା ପୂଥବୀରେ ପ୍ରଚାରିତ 
ହୋଇଯାଉଛି । ପୃଥିବୀରେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନାୟାସରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାନ୍ତର 
ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରକ୍ଷା କରିପାରୁଛି । ଦେଶ ଦେଶ ଭିତରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, 
ବାଣିଜ୍ୟିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି । କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ଆବିଷ୍ଠାରର 
ସୁଫଳ ସମଗ୍ର ମଣିଷ ଜାତି ପାଇବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବିଶ୍ଵ ଜାତିସଂଘ 
ଓ ରେଡକ୍ରସ ପରି ବହୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂସ୍ଥା ଓ ସଂଗଠନ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ମଣିଷର 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଛନ୍ତି । କୌଣସି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବା 
ଅଞ୍ଚଳର ସମସ୍ୟାକୂ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରାଯାଇ ପାରୁଛି । ସେହିପରି 
ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ, ଆଣବିକ ପରୀକ୍ଷା ପରିଣାମ, ଜନ ବିସ୍ଫୋରଣ ଜନିତ ଭୟାବନ 
ସମସ୍ୟା ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ସେ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରୁଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵରେ ଏହିପରି ନାନା କାରଣ 
ଯୋଗୁଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଯେ ବିକାଶ ଲାଭ କରୁଛି 
ତାହା ଅସ୍ବୀକାର କରି ହେବ ନାହିଁ । 


ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵରେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ନାନା କାରଣ ଯେଗୁଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ତାବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗି ରହିଛି ଓ ତାର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଏକ ଉତ୍ତେଜନାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଆର୍ଥନୀତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ବିକଶିତ, ବିକାଶଶୀଳ ଓ ଅନନ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ ହୋଇଯାଉଛି । 
ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ସେମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଅନୁନ୍ନତ ବା 
ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗୁଡିକର ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦ ଓ ବଜାରକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖୁବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରୁଛନ୍ତି । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଅନୁନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୀତିକୁ କରାୟତ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରିବାକୁ ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ପ୍ରଯନ୍‌ କରୁଛନ୍ତି । ୟୁରୋପରେ ଶିଛ୍ନ 
ବିପ୍ଳବ ପରେ ଯେପରି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ସେହିପରି 
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ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ସଂପ୍ରତି କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାର୍ବଭୌମିକ 
କ୍ଷମତା ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ନ କରି ମଧ୍ଯ ତାର ଅର୍ଥନୀତିକୁ କବଳିତ କରିବାଦ୍ଵାରା ଭପ୍‌ସିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ହୋଇ ପାରୁଛି । ନିଜ ନିଜ ସରକାର ବା ରଷ୍ଟ୍ରରୁ ପ୍ରୋସ୍ପାହନ ପାଇ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
କମ୍ପାନୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମ୍ବାଜ୍ୟ ସୁବିସ୍ତାର କରିପାରୁଛନ୍ତି ! 


ସେହିପରି ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦ ଯେଉଁ ହାରରେ କ୍ଷୟ ହେବାକୁ ଲାଗୁଛି ତାହାର ସୁଦୂର 
ପ୍ରସାରୀ କୁପ୍ରଭାବ ନେଇ ନାନା ଆଶଙ୍କା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ଶୋଷଣ 
ଯୋଗୁଁ ବିଶ୍ଵରେ ଏକ ଅସନ୍ତୁଳିତ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ି ହେଉଛି । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର 
ବିନିଯୋଗ ଜୀବନକୁ ସୁଖ ସମ୍ପଦି ଆଣିଦେବା ସହିତ ନାନା ଉତ୍ତେଜନା ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସେହିପରି ସାମରିକ ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ଯରେ ତୀବ୍ର 
ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗି ରହିଛି ଓ ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ପୃଥିବୀର ବହୁ ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦ 
ନଷ୍ଟ ହେଉଛି । ଅନୁନ୍ନତ ବା ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନଙ୍କରେ ଅଗଣିତ ଜନତା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଭିତରେ ନିଷ୍ପେଷିତ ହୋଇ ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିପାରୁ ନଥିବା 
ବେଳେ ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସାମରିକ ଶକ୍ତି ବୃଦି ପାଇଁ ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦ ଧ୍ଵଂସ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି। ଅନ୍ତଃରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ପାଇଁ ବିଶ୍ଵ ଜାତିସଂଘ ପରି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ସଂଗଠନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ନିଜର ନିରାପତ୍ତା ନାଆଁରେ ନିଜର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେତୁ ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦର କ୍ଷୟ, ପରିବେଶ 
ପ୍ରଦୂଷଣ ଓ ଉତ୍ତେଜନାର ପରିବେଶ ଲାଗି ରହିଛି । 


ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ପରିଣାମ ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଆଣବିକ 
ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଯୋଗୁଁ ସାରା ପୃଥିବୀରେ ଯେଉଁ ପରିସ୍ପିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
କେତେକ ଦେଶର କିଛି ଶାନ୍ତିକାମୀ ଓ ମାନବବାଦୀ ମନୀଷୀ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତାର ଉର୍ଚଶ୍ବରେ ଏକ 
“ ବିଶ୍ଵ ସରକାର” ପରିକଳଛନା କରିଥଲେ | ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧ ପରେ ପରେ କମୁନିଷ୍ଟ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ସମୁହ ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଥବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିବାଦର ଯେଉଁ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା 
ତାହା ସେତେବେଳେ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରୁଥଲା । କାରଣ ଯଦି ପୂୃଥବୀରେ 
ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ତେବେ ଆଣବିକ ଶକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ ହେବ ଓ ପୂଥବୀ ଧ୍ଵଂସ 
ସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ ହେବ ବୋଲି ଆଶଙ୍କା ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା । ସୁତରାଂ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର 
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କେତେକ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ଏକ ଯୁଦ୍ଧରହିତ ପୃଥ୍ବୀ ପାଇଁ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । ଅବଶ୍ୟ ସାଂପ୍ରତିକ 
ବିଶ୍ଵରେ ଆଜି ସେ ପରିବେଶ ନାହିଁ । ତଥାପି ପୃଥବୀର କେତେକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଉନ୍ନତ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସାଂପ୍ରତିକ ପରିବେଶରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରି 
ରଖୁଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବା ବା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ । ପରୋକ୍ଷରେ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଏବେ ବି ବଳବତ୍ତର ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵରେ ଯେଉଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ଲାଭକରୁଛି ତାହା କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଜନିତ ତାରତମ୍ୟ 
ବୃଵଧି ପାଇବାଦ୍ବାରା ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ସୁଫଳ ସମଗ୍ର ମଣିଷ ଜାତି ପାଇବା ସମ୍ଭବ 
ହେଉ ନାହିଁ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ ବିଚ୍ରର ବିମର୍ଶରୁ କୌଣସି ସମାଧାନର 
ସୂତ୍ର ମିଳି ପାରିବ କି ? ଯେଉଁ କାରଣ ସମୂହ ସଂପ୍ରତି ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନ୍ତରାୟ ତାହା ଦ୍ବର ନହେଲେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯଥାର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ନୂତନ ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଧାନ ଅନ୍ତରାୟ ହେଉଛି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର 
ବିସ୍ତାର । ଏତିହାସିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଦେଖୁଲେ ଗାନ୍ଧୀ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ନୀତିର ଘୋର ବିରୋଧୀ 
ଥିଲେ ଯେଉଁଥି ପାଇଁ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥୁଲେ । 
ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବା ପଶ୍ଚାତରେ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ଯବାଦ 
ହଟାଇବା ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୁଲା । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଯେ ସୁସ୍ଥ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକାଶର 
ପରିପନ୍ତୀ ଏହା ତାଙ୍କର ଦୃଢ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା | ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵରେ ରାଜନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ପରିବର୍ରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ନୂଆ କଳେବର ନେଇ ଆମ୍ବ ପ୍ରକାଶ କରିବା 
ମନେହୁଏ | କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ରାଜନୈତିକ ସାର୍ବଭୌମତ୍‌ ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ନ କରି ସେ 
ଦେଶର ଅର୍ଥନୀତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ଏହି ନୂତନ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 


ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପୁନର୍ଗଠନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଓ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ୍ୟର ଭାବନା ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା। ସେ ଯଦିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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ବୃହତ ଶିଳର ବିରୋଧୀ ନ ଥିଲେ ତଥାପି ଦେଶର ଅଗଣିତ ଜନଗଣଙ୍କର କର୍ମସଂ ସ୍ଥାନକୁ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୁ ସେ ଏହାର ନିୟନ୍ତିତ ବିନିଯୋଗ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ | ବିଶେଷକରି 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ, ବେକାରୀ , ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ ଓ ସାମାଜିକ ଅସନ୍ଧୁଳନ ସୃଷ୍ଷି 
କରୁଥୁବା ବୃହତ ଶିର ବିକାଶକୁ ସେ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖ ଆସିଥିଲେ । ସାଂପ୍ରତିକ 
ବିଶ୍ଵରେ ଗାନ୍ଧୀ ଅର୍ଥନୀତିର ଉପାଦେୟତା ଉପରେ କେତେକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଅନୁମାନ 
ହୁଏ । ବିଶେଷକରି ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବେକାରୀ ସମସ୍ୟାର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ସେ 
କୂଟୀର ବା କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳ୍ପ ଓ ଶରୀର-ଶ୍ରମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିଲେ । ଅର୍ଥନୈତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା, ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସଂହତି ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେ ନିବିଷ୍ଟ ଭାବରେ ସଂଶ୍ିଷ୍ଠ ଏହା ତାଙ୍କର ଧାରଣା ଥଲା ¦ ସୁତରାଂ ଗାନ୍ଧୀ ଅର୍ଥନୀତିର 
ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିଲେ ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଥିରତା ଓ ସନ୍ତୁଳିତ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇପାରିବ 
ବୋଲି କେତେକ ଧାରଣା କରୁଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହ କଞ୍ଚାମାଲ ପାଇବା 
ପାଇଁ ବା ନିଜ ଦେଶର ଉପ୍ପାଦିତ ସାମଗ୍ରୀ ବିକ୍ରି ପାଇଁ ଯେପରି ଉପଭୋକ୍ତା ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ନବ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ପ୍ରସାର କରୁଛନ୍ତି ତାହା ବିଲୋପ ହୋଇପାରିବ । 


ମାନବିକ ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ ଦିଗରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ନୂତନ ପନ୍ଧାର ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଏକ ମହନୀୟ ଅବଦାନ କହିବାକୁ ହେବ । 
ବିପ୍ଲବ ପ୍ରତୀତିରେ ସେ ବୈଗ୍ରିକ ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଏକ ନୂତନ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରୟୋଗ କରି ତାହାର ପରୀକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟାୟକୁ ବିରୋଧ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ “ସତ୍ୟାଗ୍ରହର” ଯେଉଁ ଭାବନା ଦେଇଛନ୍ତି 
ତାହା ତାଙ୍କର ଏକ ଅଭିନବ ଅବଦାନ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷକରି ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା, ଭୟ ଶୂନ୍ୟତା 
ଓ ଆମ୍ବଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂତନ 
ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି । ଯେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍କୁ ସମାଧାନ କରିବା 
ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ନେଇ ଏକ ମାନସିକତା ଆଜି ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ସ୍ତରରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବିବାଦର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ ନେଇ ଯଦିବା ଅବକାଶ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇ ନାହିଁ 
ତଥାପି ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ଏହା 
ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । 
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ସେହିପରି ରାଜନୀତି ସହିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସମନ୍ଵୟ ନେଇ ସେ ଯେଉଁ ବିଚାରର 
ସୂତୁପାତ କରିଛନ୍ତି ତାହା ତାଙ୍କର ଏକ ବଡ ଅବଦାନ କହିବାକୁ ହେବ । ନୈତିକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନକୁ ସେ ଗରୁତ୍ଵ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ପନ୍ା 
ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଉଭୟର ନୈତିକ ଉକୁର୍ଷକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତନର ଏକ 
ବଡ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ୧୯ ୨୨ରେ ଚଉରୀ ଚଉରାଠାରେ ହିଂସାମବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବନ୍ଦ କରି ଦେଇଥୁଲେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ସେ ସମାଲୋଚନାର ପତ୍ର 
ହୋଇଥିଲେ । ହେଲେ ସାମୟିକ ସଫଳତା ଅପେକ୍ଷା ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା 
ମାନସକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ନୈତିକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ କଳାଗୋରା ଭେଦଭାବ ବା ଭାରତ ବର୍ଷରେ ସବର୍ଣ୍ଣ 
ଅସବର୍ଣ୍ଣ ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବାରେ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଭିତରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟର 
ବିଲୋପ ସାଧନ ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ରଖୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଚଳଣି, ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା 
ପରମ୍ପରା ମଣିଷ ସମାଜ ଭିତରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରି ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ନ୍ୟୁନ 
କରିଛି ତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଗାନ୍ଧୀ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷକୁ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି ତାର ପ୍ରାସର୍ଗ କତା ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସମ ଶ୍ୟତା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, କଳା-ଗୋରା ଭେଦଭାବ ପରି ସମସ୍ୟା ଗୁଡିକର 
ପ୍ରଭାବରୁ ମାନବ ସମାଜ ଏବେ ବି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏସବୁ ବିଶ୍ଵସମାଜ 
ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ ଅନ୍ତରାୟ ମନେହୁଏ । ଏହି ସମସ୍ୟା ଗୁଡିକ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଜଟିଳ ଓ ସମୟରେ ସ୍ପର୍ଶକାତର ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାର ବିଲୋପ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ପନ୍ଛାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଗାନ୍ଧୀ-ବିଚ୍ବାରରୁ ଏସବୁର ସମାଧାନ ପାଇଁ ନୂତନ 
ସନ୍ଦେଶ ମିଳିବା ଯେ ସମ୍ଭବ ଏହା ମନେହୁଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ ମାନବିକ ସଂପ୍ରତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ସେ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶର 
ପରାକାଷ୍ଟା ଦେଖାଇଛନ୍ତି ତାହା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଛି । 
କୈଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପ୍ରଚଳିତ ନିୟମକୁ ବିରୋଧ କଲାବେଳେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତି କୌଣସି 
ଅସୂୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିନାହାନ୍ତି ଓ ନିଜର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଖୋଲା ଖୋଲି ଭାବରେ 
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କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଏକ ଖୋଲା ପୁସ୍ତକ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀଟି ଭିତରେ ଅନେକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଜୀବନଧାରା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନାନା ପ୍ରୟୋଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହାର ସଫଳତା ଓ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ନେଇ ଗୋଟିଏ ବୈଗ୍ାରିକ ଆଧାର ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବିଶ୍ଵ ସମାଜ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବୋଧକୁ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ସ୍ତରରୁ ବୃହରର ସ୍ତରକୁ 
ପ୍ରସାରିତ କରିନେଇ ପାରିବ । ଏହାଛଡା ଭାଷା, ଜାତୀୟତା, ଧର୍ମ, ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ବାର୍ଥ 
ରତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ରହିଥୁବା ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ଓ ସଂଘର୍ଷକୁ ଅହିଂସା ପଦ୍ଧତିରେ ସମାଧାନ 
କରିବା ନେଇ ଏକ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ବା “ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ମୋର 
ପରିବାର”ର ଭିତ୍ତି ସୁଦୃଢ ହେବ । ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ 
ଭିଭି ଭାବରେ ନେଇ ଯେଉଁ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି ତାହାର 
ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ଯଦି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ ତେବେ ଏକ ନୂତନ 
ବିଶ୍ଵର ଉଦ୍ଭବ ହେବ | ଏକ ଶୋଷଣ ମୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ 
ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇ ପାରିବ । ସେହିପରି ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା, ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ, 
ଶରୀର ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ମାନବଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଆଦର୍ଶକୁ ଯଦି ନିଷ୍ଠାର ସହ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ 
ପାଇଁ ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ, ତେବେ ବିଶ୍ଵ ସମାଜର ପରିକଛନା 
ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଆଦର୍ଶ ବା ୟୁଟୋପିଆ ନ ହୋଇ ବାସ୍ତବ ରୂପରେଖ ନେଇ ପାରିବ । ଏହି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଉତ୍ତବ ହେବ, ତାର ସମାଧାନ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ପଦ୍ଧତିରେ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇ ପାରିବ। ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ୟ 
ଦେଇ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ସୈବଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି ସୁଦୃଢ ହେବ । ମୋଟ 
ଉପରେ ବିଶ୍ବ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ ବିଗ୍ବରରେ ଯେ ଅନେକ ଉପାଦାନ 
ରହିଛି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


୧. ® ° 
*ୃଂ *ୃଂ *ୃଂ 
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ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଜୟନ୍ତୀ ଓ 
ସାଂପ୍ରତିକ ସଂକଟ 


ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବା ଅବସରରେ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର 
ପରିକଳଛନା କରିଥିଲେ । ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ମିଳିବା ସହିତ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 
ଆଧାରିତ ଏକ ନୂତନ ସମାଜର ଯେ ଉତ୍ତବ୍ ହେବ ଏହା ତାଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ ଥଲା । ଭାରତର 
ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ତାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ସମୟରେ ଦେଶ ପରାଧୀନତା ସହିତ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଶୋଷଣ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ନିରକ୍ଷରତାର କଷାଘାତ ଭିତରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ରହିଥୁଲା । 
ଏସବୁର ମୂଳ ଭିଭି ଭାବରେ ସେ ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତାକୁ ହି ଦାୟୀ କରିଥୁଲେ । 
ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତାକ୍ରାଳିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ ହେଉଥଲା । ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହିତ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟର 
ମୂଳଭିଭି ଉପରେ ଏକ ଅହିଂସ, ଶୋଷଣହୀନ ଓ ସାମ୍ୟ ସମାଜର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ସେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିଲେ । କେବଳ ଗାନ୍ଧୀ ନହିନ୍ତି ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ବହୁ ମନୀଷୀ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ହାସଲ ହେଲେ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରି ଗଢିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଥିଲେ | ଯେଉଁମାନେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚ୍ରରଧାରା ଓ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ସହିତ ସହମତ ନ ଥିଲେ 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଶୈଳୀରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବା ସହିତ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ 
ସମାଜର ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିଥୂଲେ । ସେହିପରି ଦେଶର ଅଗଣିତ ଜନଗଣ ଏକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ 
ସମାଜର କଳ୍ଚନାରେ ବିଭୋର ହୋଇ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ବହୁ ତ୍ଯାଗ ସ୍ଵୀକାର 
କରିଥୁଲେ | ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିଲେ ଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ନୂତନ ଆଲୋଡନ ଆସିବା 
ସହିତ ସମାଜରୁ ସକଳ ଅନ୍ୟାୟ ଯେ ଦୂର ହେବ ଏହା ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅଭିନିବେଶ 
ଯୋଗାଇଥିଲା । ଏହି ପ୍ରେରଣା ଓ ଉତ୍ସାହ ଭିତରେ କଠୋର ତ୍ୟାଗ ସ୍ବୀକାର କରି ବହୁ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତ ଜୀବନ ଉସୂର୍ଗ କରି ଶହୀଦ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲେ । 
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ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ଓ ଅଭିନବ ନେତୃତ, ଜନଗଣଙ୍କର ଦେଶ ପ୍ରୀତି, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ପରିସ୍ଥିତି ଓ କେତେକ ସମସାମୟିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହର ସମ୍ମିଳିତ ଓ ସାମଗ୍ରିକ ପ୍ରଭାବର 
ପରିଣାମରୁ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା | ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ସଂସଦୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ଟ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା 
ଓ ଏକ ସଂଘୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ନେଇ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଚଳନ ହେଲା। 
ଏକ ଉନ୍ନତ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମ୍ବିଧାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଆମର ଜାତୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରାଗଲା | ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମୌଳିକ ଅଧବକାର, ସବୁ 
ନାଗରିକଙ୍କର ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଗଲା । ସେହିପରି ସମାଜବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଏକ 
ଶୋଷଣହୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆମର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ନିଆଗଲା । ଗଣମାଧ୍ଯମ ଓ 
ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଅନେକାଂଶରେ ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରୁ ମୁକ୍ତ ରହିଲା । ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା 
ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇ ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଧ୍ୟାନ ଦିଆଗଲା | ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର, 
ଉଚ୍ଚମାନର ଗବେଷଣା, ନିରକ୍ଷରତା ଦୂରୀକରଣ ରତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ପଦକ୍ଷେପ 
ନିଆଗଲା | ଏହିପରି ଭାବରେ ଜାତୀୟ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । 


ଏ ସତ୍ତ୍ବେ ଆଜି ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ପଚାଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ଗି ପାଳନ ଅବସରରେ ଆମର 
ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗୁଡିକ କେତେ ଦୂର ପୁରଣ ହୋଇଛି ସେ ନେଇ ବିଚାର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କଲାବେଳେ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟର ଚିତ୍ର ଆମ ମନକୁ ଆସିଥାଏ । ଆମର ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ 
ପ୍ରଗତି ଅପେକ୍ଷା ସ୍ମଳନ ଗୁଡିକ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ | ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, 
ନୈତିକତା, ସମତା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡିକ ଯେ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଟୁ ଭାବେ ଆମ ଜାତୀୟ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରୁ ଅପସରି ଯାଉଛି ଏହା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ଓଭପରାରିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ରହିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କୃତି ଭାବରେ ବିଶେଷ ସୁଦୃଢ ହେବା 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଜାତିଆଣ ଅନମନୀୟତା ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତାରୁ ସୃଷ୍ଟ 
ଦଙ୍ଗା ଓ ବିଦ୍ଵେଷ ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ନାଗରିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ଜନିତ କର୍ରବ୍ଯବୋଧ, ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଓ କର୍ମସଂସ୍କୃତି ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଧାରାରୁ ହ୍ରାସ ପାଇବା ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାର ଅଟେ ! ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ରାଜନୈତିକ 
ସାଧୁତା ଓ ପ୍ରଶାସନିକ କର୍ମପ୍ରବଣତା ଜାତୀୟ ସ୍ତରରୁ ତଳ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
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ନିମ୍ଗାମୀ ହେବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ସଂପ୍ରତି ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର, ସମ୍ବାଦପତ୍ରର 
ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ଦୁତ ପ୍ରଗତି ସତ୍ତେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା 
ପରିବର୍ଭେ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅଲୌକିକ ଭାବନାର ବିକାଶ ହେବା ପ୍ରହେଳିକା ସଦ୍ଧଶ ମନେହୁଏ । 
ସେହିପରି ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସଂଗଠନ ଛତୁ ଫୁଟିବା ଭଳି ପ୍ରସାର ହେଉଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମାଜର ମୋଟାମୋଟି ଚିତ୍ରଟି ଅନେକାଂଶରେ ୟେ ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦ଼୍ିକ ତାହା ଅନୁମିତ 
ହୁଏ । ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପରିବର୍ଭେ ଧର୍ମୀୟ ଓ୍ିପଚାରିକତା ଏବଂ ସାମାଜିକ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ପରିବର୍ଚେ କର୍ମକାଣ୍ଡୀୟ ପାରଲୌକିକତା ଆମ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଅଧ୍ବକ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । 


ସମାଜର ଏହି ଗ୍ଲାନିକର ପରିବେଶରୁ ହୁଏତ କ୍ରମବର୍ବି ଷ୍ଣ କ୍ଷୟ ଶୀଳ ସମାଜର ଚିତ୍ର 
ଅଙ୍କନ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରାକ ସ୍ଵାଧୀନତା କାଳର ଅନେକ ସ୍ଵପ୍ନ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ପଚ୍ନଶ 
ବର୍ଷ ପରେ କିପରି ଆମ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡିଛି ତାହା କ୍ଷୋଭର ବିଷୟ 
ଅଟେ । ହୁଏତ ଏହି ନୈରାଶ୍ୟଜନକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ଏକମତ ନ ହୋଇ କେହି ଜାତୀୟ 
ବିକାଶର ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିପାରନ୍ତି । ଆମର ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ, ପ୍ରତିରକ୍ଷା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମ୍ବନିର୍ଭରଶୀଳତା, ଗମନାଗମନର ଦୁତ ଅଭିବୂଵ୍ଧି, ନିରକ୍ଷରତା ଦୂରୀକରଣ, 
କୃଷି ଓ ଶିଛ ପରି କେତେକ ମୌଳିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଚୁର ଉତ୍ପାଦନ, ସମାଜର 
ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି ବା ମହିଳାମାନଙ୍କର 
ସ୍ପିତିରେ ବହୂ ଉନ୍ନତି ପରି ସକାରାମ୍ବକ ବିକାଶକୁ ଦେଖାଇ ଆମ ପ୍ରଗତିଶୀଳତାର ସପକ୍ଷରେ 
ଯୁକ୍ତ ଉପସ୍ଥାପନ କରିପାରନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି ସମାଜ ବା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସକଳକୁ 
' ଉକ୍ର୍ଷ' ବା ‘ଅପକର୍ଷ' କହିବା ପଶ୍ଚାତରେ ନାନାବିଧ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିପାରେ ଏବଂ 
କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ନିରଙ୍କଶ ଭାବରେ ଉକୁର୍ଷ ବା ଅପକର୍ଷ ନ ହୋଇପାରେ । କେତେକ 
ମାନଦଶ୍ଡରେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉକୂର୍ଷ ମନେହେବା ବେଳେ ଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ତାହା ଅପକର୍ଷ ଜଣା ପଡିପାରେ । ସେହିପରି କୌଣସି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ ଅଧକ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କ୍ଷୟଶୀଳ ମନେହୁଏ ଓ ଅଧକ କ୍ଷୟଶୀଳ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ସହ ତୁଳନୀୟ ହେବା ବେଳେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମନେହୁଏ | ସୁତରାଂ କୌଣସି ସମାଜ ନାନାବିଧ 
ଜଟିଳ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସମନ୍ବିତ ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବରେ 
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ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ବୋଲି କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଶାଳତା ଓ 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଜଟିଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କୌଣସି ଏକକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ନାହିଁ । ବରଂ 
ସମାଜର ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ବୌଵିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ର ଗୁଡିକରେ 
ଯେଉଁ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଓ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟିର ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହାର ଜଟିଳ ପ୍ରଭାବ 
ଓ କାରଣମାନଙ୍କୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇ ସାମାଜିକ ଚିତ୍ର ଓ ସାଧାରଣ ଚରିତ୍ର ବିଷୟରେ 
କିଛି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ | ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
କେତେକ ସାଧାରଣ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଅପକର୍ଷତାକୁ 


ଆଲୋଚନା କରିବା ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । 


ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଯେକୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିଶେଷତଃ ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ନାନାବିଧ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅର୍ବ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ଭିତରେ ଆମ ଦେଶ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ବିଶେଷତଃ ଜନସଂଖ୍ୟାର ବିସ୍ଫୋରଣକୁ କେହି କେହି ବହୁ ସମସ୍ୟାର ମୂଳ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । କାରଣ ଜନସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧିରୁ ନାନାବିଧ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ସମସ୍ଯା ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ । 
ବେକାରୀ, ଉକ୍ଟ ଦାରିଦ୍ୟ, ବାସଗ୍ଧହର ଅଭାବ, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସେବାର ସ୍ଵଛତା, କର୍ମସଂସ୍ଥାନ 
ପାଇଁ ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ୟା ଗୁଡିକ ଏଥରରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! ଏହି 
ଜାତୀୟ ସମସ୍ଯା ସହିତ ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ନାନାବିଧ ସମସ୍ଯା ରହିବା ଅସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ। ଆଞ୍ଚଳିକ ଭିରିରେ ଓଡିଶାର ସମସ୍ୟା ହୁଏତ ବିହାର, ଆନ୍ଧୁ ପ୍ରଦେଶ ବା ସିକିମ୍ଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ଓ ସେହିପରି ଦେଖୁଲେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହରୁ ଏପରି କେତେକ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାଏ ଯାହାକି ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର 
ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ, ଆଣବିକ ପରୀକ୍ଷଣରୁ 
ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରାକୃତିକ ଅସନ୍ଧୁଳନ, ବିଶ୍ଵ ବଜାରରେ ତୈଳ ଦର ବୂଵି, କୌଣସି ପଡୋଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
କିଛି ସାମରିକ ବିଦ୍ରୋହ ବା ଦୂଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣାବଳୀର ପ୍ରଭାବରୁ 
କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେହିପରି କେତେକ ଶିଳ୍ୋନ୍ସତ 
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ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଓ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀ ମାନଙ୍କର କୌଣସି ଦେଶର ବଜାରକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ମସୁଧା ଓ ତଦ୍‌ଜନିତ କୂଟନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂରେଇ 
ରହିବା ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । ବିଶେଷକରି ସଂପ୍ରତି 
ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହର ପରୋକ୍ଷ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ପ୍ରଭାବରୁ ଆମ ଦେଶ ପରି ଏକ 
ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ମୁକ୍ତ ରହିବା କଠିନ ଅଟେ । ଏସବୁ ସମସ୍ୟା ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ସୁତରାଂ ଯେ 
କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୂଆ ନୂଆ ସମସ୍ୟା ଓ ଆହ୍ଵାନ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ରହିଥ୍‌ବ 
ଓ ସେହି ସବୂକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ତାହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରେତର ସ୍ତରରେ 


ଉଦ୍ୟମ ହେଉଥିବ । 


ଏସବୁକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତବର୍ଷରେ ଓ ବିଶେଷକରି ସାଂପ୍ରତିକ 
ଯୁଗରେ ଆମ ଦେଶ ଏପରି କେତେକ ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି ଯାହା ଅନେକାଂଶରେ 
ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନ ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟଜନକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନକରେ । ସବୁଠାରୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କ୍ଷେତ୍ରଟି ହେଉଛି ଆମର ଜାତୀୟ ଜୀବନରୁ ସାଧୁତା ଓ ନୈତିକତା ଅପସରି 
ଯିବା । ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଅସାଧୁତା ଏପରି ବ୍ୟାପକ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଯେ 
ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକ ନ୍ୟାଯ୍ୟପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟଟି ହାସଲ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ । ଅସାଧୁ ପନ୍ଛାରେ ଯାଇ ଜୀବନର ସକଳ ପ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବା ଓ ପର୍ଛାର ପବିତ୍ରତା 
ଉପରେ ଆଦୌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ ନ କରିବା ଆମ ଜନ ଜୀବନରେ ଏକ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟାପାର ଅଟେ । ପନ୍ଛଥାର ମହତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଜୀବନର ସକଳ ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ଅସାଧୁ ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାର ମାନସିକତା ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ସମାଜରେ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ସମୂହ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ 
ଓ ଏପରିକି ବିତସ୍ପହ ରୁହନ୍ତି ଓ ନିଜର ଉପାର୍ଜନ, କ୍ଷମତା ହାସଲ, ବୌଦ୍ଧିକ ଯଶ ଓ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି, ତେବେ ତାହା 
ସମାଜ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ ଆହ୍ଵାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଅସାଧୁ ପନ୍ଛାରେ ଯାଇ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ଶ୍ରେପ ହାସଲ କରିବା ଓ ନୈତିକ ପନ୍ଛାରେ ଯାଇ ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଯଦି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଚଳଣି ହୁଏ, ତେବେ ଏହାର 
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ସୁଦୂର ପରିଣାମ ଯେ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ଅତୀବ ଭୟଙ୍କର ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ | 


ନୈତିକ- ଅନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନତା ଯେ କୌଣସି ସମାଜ ପାଇଁ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ ଆହ୍ଵାନ ଓ ସଙ୍ଗଟ ଅଟେ । କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜଣେ ସଚେତନ ଓ 
ଉତ୍ତମ ନାଗରିକର ସାଧାରଣ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଉଛି ସେ ଏଥୁପାଇଁ ଦୁଃଖପ୍ରକାଶ କରେ, 
ଅନୁତାପ କରେ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଗଭୀର ମାନସିକ ଆଘାତ ପାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମ ଜାତୀୟ 
ଜୀବନରୁ ଏପରି ବହୁ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳିଥାଏ ଯଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସେଥୁପାଇଁ ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇ ଥାନ୍ତି । ଅନ୍ୟାୟ ସହିତ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିନେବାର ମନୋଭାବକୁ 
ଯୁଗର ଆବଶ୍ୟକତା ବୋଲି କହି ସଫେଇ ଦେବା, ସେଥୁପାଇଁ ନିଜକୁ ବାସ୍ତବବାଦୀ 
ମନେକରିବା ଏବଂ ଆମ୍ବସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରିବା ଯଦି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନ ହୋଇ ସମାଜର 
ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ହିଁ ସମାଜ ପାଇଁ ଅଧୂକ ସଙ୍କଟ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାଏ । ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଏହି ଭାବନା ସାମାଜରେ ବୃଵ୍ଧି ପାଏ ଯେ ନୈତିକ ଆଚରଣ 
ଓ ନାଗରିକ ଶୂଙ୍ଗଳାବୋଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତି ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇପାରିବ 
ନାହିଁ ଓ ନୈତିକତା ସହିତ ସୁଖ ଶାନ୍ତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ଆମ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵ 
ଭିତରେ ଏହି ଭାବନା ସୁଦୃଢ ହୋଇଯିବା ଆମ ସମାଜ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଗ୍ଲାନିକର 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ନୈତିକ ଉକୁର୍ଷ ଥଲେ ତାହା 
ଯେକୌଣସି ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ବା ସେପରି କିଛି ଗୁରୁତର ସଙ୍କଟକୁ ଅଚିରେ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାଏ | ଦେଶର ଜନଗଣଙ୍କର ନାଗରିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ଓ ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠା 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ସବୁଠାରୁ ବଡ ସଂପଦ ଅଟେ କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ହିଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ମାଣ 
ହୁଏ । ଯେ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ବା ବାହ୍ୟ ସଙ୍କଟକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଏହି ଇଚ୍ଛା 
ଶକ୍ତି ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ | ପରନ୍ତୁ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପରିସ୍ଥିତି ଯେତେ ଅନୁକୂଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକଚରିତ୍ର ଅନୈତିକ ହୋଇଥଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ପ୍ରଗତି ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଘଟଣାବଳୀ ପରେ ଜାପାନ, ଜର୍ମାନ ପରି 
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ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜନଗଣଙ୍କର ଦୃଢ ସଙ୍କଛ ଯୋଗୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ସେମାନେ 
ମାତ୍ର କେତୋଟି ବର୍ଷ ପରେ ଯେପରି ଉନ୍ନତ ହୋଇ ପାରିଲେ ତାହା ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା । 
ଅଥଚ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବହୁ ଅନୁକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ 
ଅପକର୍ଷତାର ଯେଉଁ ଚତ୍ରଟି ମିଳେ ତାହା ବେଶ୍‌ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ | 


କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକଚଚରିତ୍ର ନିମ୍ପଗାମୀ ହେବାରେ ନାନାବିଧ କାରଣ ଥାଏ । 
ବିଶେଷକରି ସମାଜର ଚଳଣି, ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବନା, ଧର୍ମୀୟ ଭାବାବେଗ, 
ବୈଚାରିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ରାଜନୈତିକ ନେତୃତ୍ଵ ପରି ବହୁ ଘଟଣା 
ରହିପାରେ । ସମାଜରେ ନୈତିକ କ୍ଷୟଶୀଳତା ପାଇଁ ଏସବୁର ଭୂମିକା ଯେ ରହିଛି ତାହା 
ମଧ୍ଯ କୂହାଯାଇପାରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିକୁ ବିଶଦ ଭାବରେ ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ପ୍ରବନ୍ଧର ସ୍ଵଳ୍ପତା ଦୃଷ୍ିରୁ ଏଠାରେ ମାତ୍ର ରାଜନୈତିକ କାରଣକୁ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଉ । 


ରାଷ୍ଟ୍ରର ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଜର ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା, ପ୍ରଶାସନ ରତ୍ୟାଦି 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାତି ନିର୍ବାରଣ କରୁଥିବାରୁ ଓ ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଜନୀତିର ପ୍ରବେଶ 
ସବୁ ସ୍ତରରେ ଅବାଧରେ ହୋଇପାରୁ ଥିବାରୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜନୈତିକ କାରଣ ସମୁହ 
ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବ ମନେହୁଏ । ରାଜନୈତିକ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇଟି ବିଷୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ବୋଧହୁଏ , ଯଥା-( ୧) ରାଜନୀତି ସକଳ ସ୍ତରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଓ ଜାତୀୟ ଜୀବନର 
କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ର ରାଜନୈତିକ କୂପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ନ ହେବା, ଏବଂ ( ୨) ଆମ ରାଜନୈତିକ 
ଜୀବନ ନୈତିକତାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂରେଇ ଯିବା ଓ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ସମୂହର କୌଣସି 
ଆଚରଣ ବିଧ୍ବ ନ ରହିବା । 


ପ୍ରଥମ କାରଣ ସଂପର୍କରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜନୀତି ପ୍ରବେଶ କରୁଛି ଓ ଦେଶର ଉନ୍ନୟନ କ୍ଷେତ୍ର ଏଥୁରୁ ବାଦ୍‌ ପଡୁନାହିଁ । 
ଏପରିକି ଜନହିତୈଷୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ମଧ୍ଯ ରାଜନୈତିକ ଦୂରଭିସନ୍ଧି ରହୁଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ରାଜନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଗତି ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଜ ଢାଞ୍ଚାରେ ମନ ମୁତାବକ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସେ ସମାଜର ଉଚ୍ଟକୁ ଯାଇପାରୁଛି ବା ନିଜର 
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ଅଭିଳଶଷିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିପାରୁଛି, ଅଥଚ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯେତେ ନିଷ୍ଠା ରଖୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନାନା ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେଉଛି | ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନ ସମୂହ ଦୂରଭିସନ୍ଧି ରଖବ ଆଞ୍ଚଳିକ ଓ ସାମାଜିକ ତିଲ୍ତତା 
ସୃଷ୍ତି କରୁଛନ୍ତି ବା ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ତଳର ଘଟଣାବଳୀକୁ ନେଇ ସଂପ୍ରଦାୟ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମଗତ ବିଦ୍ଵେଷର ବୀଜ ବପନ କରୁଛନ୍ତି । ଦେଶର ବାସ୍ତବ ସମସ୍ଯାଠାରୁ 
ଜନଗଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅପସାରିତ କରାଯାଇ କ୍ଷମତା ଅଧ୍ବକାରକୁ ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନରେ 
ମୂଳ କରାଯାଉଛି । କ୍ଷମତା ରାଜନାତି ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା ଓ ସଂହତିକୁ ବଳି ଦିଆଯାଉଛି । 


ସେହିପରି ରାଜନୀତି ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆଚରଣ, 
ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସାଧୁତାକୁ ଦଳୀୟ ସଂଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା 
ଦିଆଯାଉ ନାହିଁ, ପରନୁ ଦଳୀୟ ଆନୁଗତ୍ଯକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଉର୍ଶ୍ବରେ ରଖାଯିବାରୁ 
ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ ଅନୈତିକତା ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହିପାରୁ ନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜାତୀୟ ଜନମତକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେମାନଙ୍କର 
ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସାଧୁତା ଜନ ଜୀବନ ଉପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥାଏ ! ଅଥଚ 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅସାଧୁତା ଓ ଦୁର୍ନୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଜାତୀୟ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଓ ଗଣ 
ମାଧ୍ୟମର ବିଷୟ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର କୁପ୍ରଭାବ ଜନମାନସକୁ କଳୁଷିତ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହେଉଛି । 


ସ୍ବାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବହୁ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ରାଜନୀତିରେ 
ପ୍ରବେଶକରି ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ତ୍ୟାଗର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ରାଜନୀତି ଓ 
ନୈତିକତା ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍‌ୟ ଆଣିଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମଧ୍ଯରେ 
ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥଲା । ଯେ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ କର୍ମୀଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟଭ୍ରିଗତ 
ଜୀବନରେ ସାଧୁତା, ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ, ସତ୍ୟବାଦିତା ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରାଯାଉଥିଲା | ସଂପ୍ରତି ଆମର ଅସଂଖ୍ୟ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ନୈତିକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟର କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଢ ଚିତ୍ର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ଦଳ ପ୍ରତି 
ଆନୁଗତ୍ୟ ଦଳର ଆଦର୍ଶ ବା କର୍ମସୂଚୀଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ କ୍ଷମତା ହାସଲ ବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାର ଅଟେ | 
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ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତବର୍ଷର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବବରେ ଯେଉଁ ରାଜନୈକିକ ସଂସ୍କୃତିର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହାର ଆଭିମୁଖ୍ଯୟରେ ପରିବର୍ଭନ ଅଣାଯାଇ ପାରିଲେ ଏକ ନୂତନ 
ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ । ସେହିପରି ଦେଶର ସକଳ ସଙ୍କଟ ଓ ଆହ୍ବାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଆମର ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟକୁ କିପରି ପ୍ରତିହତ କରାଯାଇ ଲୋକ ଚରିତ୍ରକୁ ଉନ୍ନତ କରିହେବ 
ସେଥୁପାଇଁ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ତରାୟ ଏବଂ ସମାଜର ନୈତିକ ଅଧୋଗତି 
ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସାମୁହିକ ଭାବରେ ଦାୟୀ । ସୁତରାଂ ଏସବୁର ପ୍ରତିକାର କିପରି 
ସମ୍ଭବ ସେ ନେଇ ଆମର ଶିକ୍ଷା, ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରରେ ଉଦ୍ୟମ 
ଆବଶ୍ୟକ | ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ତନ ସଂଘଟିତ କରିବା ପାଇଁ 
ତଥା ଆମର ରାଜନୈତିକ ଚିରିତ୍ରରୁ ଦୁର୍ନୀତି, ଭରଷ୍ଟାଗର ଓ ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତାକୁ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ କ'ଣ ଉଦ୍ୟମ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ ସେ ନେଇ ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟାସ 
ଦରକାର | 


ପରାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷର ଜଟିଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଦେଶରେ 
ଜାଗରଣ ଓ ଜୀବନାଶକ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରିଥିଲା । ଗୋଟିଏ ଦଳିତ, ନିଷ୍ପେଷିତ ଓ 
ଅଶିକ୍ଷିତ ଜାତି ସଂଘବଦ୍ଧ ହୋଇ ଏକ ଅଭିନବ ପନ୍ଛାରେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଇ 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ହାସଲ କରିଥଲେ | ସ୍ବାଧୀନତାର ପରଗାଶବର୍ଷ ପରେ ଆମ୍ବ ସମୀକ୍ଷା 
କରି ଜାତୀୟ କଳୁଷକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା 
ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ନୂତନ ଶକ୍ତ ସଂର କରିପାରିବ | ଆଜି ଶିକ୍ଷା ସଚେତନତା ଯେପରି 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି ଓ ଦେଶରେ ଉନ୍ନତ ଗଣମାଦଧମର ଅନୁକୂଳ ସ୍ଥିତି ରହିଛି ସେଥରେ 
କୌଣସି ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ ହେଲେ ତାହା ରାଜନୈତିକ ଚରିତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ବା 
ସମାଜରେ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ସ୍ଵର୍ଣ ଜୟନ୍ତୀ ଅବସରରେ ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖବବା ବେଳେ ଆମର ସାଂପ୍ରତିକ 
ସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଆମ୍ବସମୀକ୍ଷା କରିବା ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । ଗତ 
ପରଚାଶବର୍ଷରେ ଆମର ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଅତୀତର ଦୋଷ ତୃଟିରୁ 
ଯେ ଆମେ ଅନେକ କିଛି ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିବା ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ । 
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ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଜନଜୀବନ 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ବ ଶତାଦଦୀ ପରେ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଅଧୁକାଂଶ ସ୍ତରରେ 
ଦୁର୍ନୀତିର ବ୍ୟାପକତା ଆମ ନୈତିକ ସ୍ମଳନର ସୃଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସାଧନ ବା ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ନେଇ ଯେଉଁ ସଚେତନ 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ତାହା କ୍ରମଶଃ ମଉଳିଯିବା ଓ ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ 
କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ନକାରାମବକ ହେବା ଏକ ବିଡମ୍ବନା କହିବାକୁ ହେବ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ 
ଶିକ୍ଷାର ହାର ଅତି ତଳ ସ୍ତରରେ ରହିଥିଲା, ସାମନ୍ତବାଦ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଭାରତୀୟ 
ଜନଜୀବନକୁ କବଳିତ କରି ରଖୁଥୁଲା, କୁସଂସ୍ଟାର ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବହୁଳ ଭାବରେ ଥିଲା 
ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବ୍ୟାପକ ଥଲା । ତଥାପି ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ କିଛି ଶୃଂଖଳା 
ଥିଲା | ଅନ୍ତତଃ ଦୁର୍ନୀତି ଅତି ସୀମିତ ଥଲା ! ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକର ନ୍ୟାୟୋଚିତ 
କାର୍ଯ୍ୟଟି ଅକ୍ଲେଶରେ ହୋଇ ପାରୁଥଲା | ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ଦୁର୍ନୀତି ଥୁଲା ତାହା ଅତି 
ସଙ୍ଗୋପନୀୟ ଭାବରେ ହେଉଥଲା ! କିନ୍ଧୁ ସଂପ୍ରତି ଶିକ୍ଷାତ ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସଚେତନତା, 
ଜୀବନର ସଂସାଧନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଦୁର୍ନୀତି, 
ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପକ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଦୁର୍ନୀତି, ଅତି 
ବ୍ୟାପକ ହୋଇ ଏହା ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବା ମନେହୁଏ । ଏହି 
ସ୍ଥିତିରେ ଏହାକୁ କିପରି ଦୂର କରାଯାଇ ଏକ ସୁସ୍ଥ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇ ପାରିବ, 
ତାହା ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ଅଟେ । 


ଦୁର୍ନୀତିର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସାଧାରଣ 
ଅବଧାରଣାରୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଓ ପରିସରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ । ସମାଜରେ 
କୌଣସି କର୍ମସଂସ୍କୃତି ନ ରହିବା, କର୍ଭବ୍ୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା ଆସିବା, ଉପାର୍ଜନ, 
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କର୍ମସଂସ୍ଥାନ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧନର ନୈତିକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆନଯାଇ 
ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରାଯିବା, ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ଉକ୍ଲୋଚ ଦେବାନେବାରେ 
ସଂପୃକ୍ତ ହେବା ରତ୍ଯାଦି ଦୁର୍ନୀତିର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଟେ ! ଅବଶ୍ୟ ଦୁର୍ନୀତିରେ ସଂପୃକ୍ତ 
ବ୍ୟନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଉପକୃତ ହେଉଥାଏ | ଲାଞ୍ଚ ନେଇଥିବା ବା ଲାଞ୍ଚ ଦେଇ ନିଜର 
କାର୍ଯ୍ୟ କରାଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଉଭୟ ହୁଏତ ଏଥିରେ ଉପକୃତ ହେଉଥାନ୍ତି । କିନୁ ଦୁର୍ନୀତି ଏକ 
ଗହିଁତ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଏହା ସୁସ୍ଥ ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ଛୀ | ଉକ୍ଲୋଚ ଦେବାନେବା 
ସ୍ଵରୂପରେ ଗହିଁତ କାରଣ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସମାଜରେ ଏକ ଆଚରଣ ବିଧ୍ଵ ଭାବରେ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପରିଣାମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟାପକ ହେଲେ 
ଏହା ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାକୁ କଳୁଷିତ କରିବା ସହ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାର 
କାରଣ ହୋଇଥାଏ । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଭ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରମୁଖ କର୍ରବ୍ୟ ଅଟେ । 


ଦୁର୍ନୀତି ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଏକ କର୍ମସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ । 
ସମାଜରେ କର୍ମସଂସ୍କୃତିର ବାତାବରଣ ନେଇ ନାଗରିକ ଶୁଂଖଳାବୋଧ ଯେତେ ଉଚ୍ଚ ମାନର 
ହୋଇଥାଏ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ୍‌ ଭିତରେ ଦୁର୍ନୀତି ପ୍ରତି ସେତିକି ଅସ୍ଵୀକୃତି ରହିଥାଏ । ଅଥଚ 
କୌଣସି ସମାଜରେ କର୍ମସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବବୋଧ ନ ଥୁଲେ ବା 
ଅତି ନିମ୍ପମାନର ହୋଇଥିଲେ ସେଠାରେ ଦୁନୀତି ବ୍ୟାପକ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ | 
ନିଜର କର୍ବ୍ୟ ସ୍ତରରେ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ନ ରଖୁବା ବା ସେଥପ୍ରତି 
ବିତସ୍ପ୍‌ ହ ରହିବା ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ଦିଏ ନାହିଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ଜୀବନର ଯେକୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ତରରେ ସାଧନର ମହର୍ଵକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାର ମନୋଭାବ 
ସମାଜ ପାଇଁ ଶୁଭଙ୍କର ହୋଇଥାଏ । ଅଥଚ ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ପ୍ରତି କ୍ରମବର୍ଵିଷୁ ଅବିଶ୍ବାସ 
ବା ଉଦାସୀନତା ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ହେବା ସହ ଜନଜୀବନକୁ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ 
କରାଇଥାଏ । କୌଣସି ଇପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ଯଦି ଯେକୌଣସି ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଯାଏ ଓ ଏହା ନେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ବା ଗ୍ଲାନି ନଥାଏ ଓ 
ସମାଜର ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହିପରି ମାନସିକତାଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥାନ୍ତି ତେବେ ତାହା 
ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ସୁତରାଂ କର୍ମସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଠୁ 
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ଉଦାସୀନତା, ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ପ୍ରତି ବିତସ୍‌ପୃହତା ଓ ଉକ୍ଲୋଚ ଗ୍ରହଣର ମାନସିକତା 
ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଓ ଦୁନୀତିର ପରିସରଭୁକ୍ତ | 


ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଦୁନୀତିର ପରିସରକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ବେଳେ ରାଜନୀତି, 
ପ୍ରଶାସନ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ । କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ରାଜନୈତିକ 
ସଂସ୍କୃତି ସହ ସେ ଦେଶର ପ୍ରଶାସନ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ମାନର ଅବିଛେଦ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଥୁବାରୁ ରାଜନୈତିକ ବାତାବରଣ ଅନ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । କିନୁ ବିଡମ୍ବନାର 
ବିଷୟ ଇତିହାସରେ ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟର ଚିତ୍ର କ୍ଚିତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ 
ବା ମିଳେ ନାହିଁ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ ବିଗ୍ଭରର ଉତ୍ତରଣ ଧାରାରେ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଅଧୁକ ସଭ୍ୟ, ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ଭାବନା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତା ମାନସରୁ କେତୋଟି 
ଶତାଦ୍ଦୀ ତଳେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ସାମନ୍ତବାଦ, ଏକଛତ୍ରବାଦ, ରାଜତନ୍ତ୍ର ତୁଳନାରେ ଜନଚତନ୍ତ୍ର 
ବୈଗଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଅଧୂକ ସଭ୍ୟ, ଜନହିତୈଷୀ ଓ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଏବଂ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ସ୍ବୀକୃତ | କିନଧୁ ଭାବପ୍ରବଣତାଦ୍ଵାରା ପରିଗାଳିତ ଜନଗଣ ତଥା 
ଯେକୌଣସି ପନ୍ଛାରେ ଲୋକମତକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି କ୍ଷମତା ରାଜନୀତିରେ ନିର୍ବାଚିତ 
ହେବାର ମାନସିକତା ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିର ସଫଳ ରୂପାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାରଣ ତୁଳନାରେ 
ଅଧକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମନେହୁଏ । କହିବା ନିଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ଭାରତୀୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଏହିସବୁ ନକାରାମୂକ ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଅଚିରେ ଦୁର୍ନୀତିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଦୁର୍ନୀତିର ବ୍ୟାପକତା ପ୍ରଶାସନକୁ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧକ କଳୁଷିତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । ସାଧାରଣ ଜନଗଣ ପ୍ରଶାସନଦ୍ବାରା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଆମ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରଶାସନିକ ସ୍ତରରେ 
ସଂପୃକ୍ତ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଆଇନର ନାଲିଫିତା ଭିତରେ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ହୋଇଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ କେତେକ ପ୍ରଶାସନିକ କର୍ଗ୍ପକ୍ଷ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକମାନ 
ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ବା ଦୂନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ନୁହନ୍ତି । ହେଲେ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବସ୍ଥା କଳୁଷିତ ହୋଇଗଲେ 
ସେଥିରେ ଭଲ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଶିକାର ହୋଇଯିବା ତଥା ନିଜର ସ୍ପିତି ପାଇଁ ବହୂ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ସାଲିସ କରିବା ସାଧାରଣ ହୋଇଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରଶାସନିକ 
ସ୍ତରରେ ଦୂନୀତି ବ୍ୟାପି ଯିବାଦ୍ଵାରା ତାହା ଏପରି ନାନା କ୍ଷେତ୍ରକୁ ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇଯାଏ 
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ଯେ ତାହାର କୁପରିଣାମ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ କଳୁଷିତ କରିଥାଏ । ଆମ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ପନ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ନେଇ କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ନ ରହିବା ଓ କୌଣସି 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ପୁରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେକୌଣସି ଓ ଏପରିକି ଅତି ଚଞ୍ଚକତାପୂର୍ଣ ପଚ୍ଛା ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯିବା ଏକ ସାଧରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ଶିକ୍ଷା,ବ୍ୟବସାୟ, ଚାକିରୀ, ସାଧାରଣ ବୃରି 
ରତ୍ୟାଦି ଅଧ୍ବକାଂଶ କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହଜଲଭ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇ ଯେକୌଣସି 
ପନ୍ଛାର ଅବଲମ୍ବନ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବ୍ୟାପକ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଅଧବକ ଆର୍ଥକ 
ନିରାପତା ଭିତରେ ଥବା ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କ ନୈତିକ ସ୍ତର ନିମ୍ନ ମାନର ହେବା ସାଧାରଣ 
ସ୍ତରରେ ଜାବିକାର୍ଜନ କରି ବଞ୍ଚୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅକ୍ଲେଶରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । 
ଯଦି ସମାଜର ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରରେ ଥବା ଲୋକମାନେ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ, କ୍ଷମତା, ସାମାଜିକ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି ନିଜର ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ମାନ ରକ୍ଷା ନ କରନ୍ତି, ତେବେ 
ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ ଉପରେ ତାହାର ବହୁ କୁପ୍ରଭାବ ପଡିଥାଏ | 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଆମ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ପ୍ରଶାସନ ଓ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଦୁର୍ନୀତିର କାରଣ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? କାରଣମାନଙ୍କୁ ଆଲୋଚନା 
କରି ଏକ ସନ୍ଦର୍ଭ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇପାରେ । ହେଲେ ଶଂସିତ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ସକଳକୁ କେତୋଟି ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଧାରରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । 
ପ୍ରଥମତଃ ହୁଏତ ଏହା ହୋଇପାରେ ଯେ ଲୋକମାନେ ସ୍ଵରୂପରେ କୁଟିଳ ଓ ଅନୈତିକ । 
ସେମାନଙ୍କର ବିଚାରର ସ୍ତର ଅତି ନିମ୍ନ ମାନର ଓ ଚରିତ୍ର ଖରାପ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବା କର୍ରବ୍ୟ ନେଇ ଅନେକାଂଶରେ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଶୂନ୍ୟ | ଦ୍ଵିତୀୟତଃ 
ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ନେଇ ସାମାଜିକ ସଚେତନାତାର ସ୍ତର ନିମ୍ନମାନର ହେବା ଯୋଗୁଁ 
ତାହା ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵଭାବକୁ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ । 
ଫଳତଃ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଭଲ ମନ୍ଦ ନେଇ ବିଚାର କରିବାର ଅବକାଶ ଅଭାବରେ ପନ୍ଛାର 
ପବିତ୍ରତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଅଭିନିବେଶ ମିଳେ ନାହିଁ । ତୃତୀୟତଃ ଅନେକ ସମୟରେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଏପରି ଦୂଷିତ ଯେ ସେଥୁରେ ସାଧୁତା ବା ନିଷ୍ଠାର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ । ଏକ 
ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନିଷ୍ଠାପର ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବଦଳାଇବାରେ 
ସମର୍ଥ ନ ହୋଇ ପରିଣାମରେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ସାଲିସ କରିନେବାଦ୍ବାରା ଏହା ଏକ 
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ଜଟିଳ ବିଷଚକ୍ରରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ସମ୍ଭାବ୍ଯ ଏହି କାରଣ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଲୋକଚରିତ୍ର ଉଣା ଅଧ୍ବକେ ପ୍ରାୟତଃ ସମାନ । ମାନବିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତି 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାୟ ଏକା ପ୍ରକାରର । ତେଣୁ ସାମାଜିକ ସଚେତନତାର ସ୍ତର ଓ 
ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୁର୍ନୀତି ପରିସ୍ଥିତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ନିର୍୍ାୟକ ମନେହୁଏ । 


ସ୍ବାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ ଶିକ୍ଷା,ଗଣମାଧ୍ଯମ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଗତି ସର୍ତ 
ନାଗରିକ ଶୂଂଖଳାବୋଧର ବିକାଶ ତଦନୁରୂପ ନ ହେବା ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ନକାରାମୂବକ ହେବା 
ପଶ୍ଚାତରେ ନାନାବିଧ କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ବିଶେଷକରି ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, 
ସମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ, ଧାର୍ମିକ ଅପସଂସ୍କୃତି, ରାଜନୈତିକ ଭ୍ରଷ୍ଟାଗାର ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେଉଁ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହା ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଅସାଧୁତାର ପ୍ରସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅଧୁକ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥନୀତି ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଓ ପୁଞ୍ଜିବାଦ 
ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ତାହା ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଛି । ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ଆର୍ଥକ 
ବୈଷମ୍ୟକୁ ତୀବ୍ର କରିବା, ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ଜୀବିକାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବା, ଶିକ୍ଷିତ ଉଚ୍ଚ 
ଡିଗ୍ରୀ ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କର କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଜନିତ ସମ୍ଭାବନାକୁ ବନ୍ଦ କରିଦେବାରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ଅଧ୍ବକନୁ ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ଜୀବନଧାରା 3 ସ୍ବାର୍ଥପରତା ସମାଜରେ 
ବ୍ୟାପକ ହେବାର ପରିଣାମରୁ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରି ଆଧୁନିକ ବିଳାସ 
ସାଧନ ଗୁଡିକୁ ପାଇବାକୁ ତୀବ୍ର ଲାଳସା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଅର୍ଥ ଓ ସାଧନର ଅଧ୍କାରୀ 
ହେବାକୁ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଭିତରେ ଯେ କୌଣସି ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରାଯାଇଛି, ବସ୍ତୁତଃ 
ଏସବୁ ଦୁର୍ନୀତି ପାଇଁ ସହାୟକ ହେଉଛି | ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ 
ଦୁର୍ନୀତିର ବ୍ୟାପକତା ପାଇଁ ଅନେକଟା ସହାୟକ ହେଉଛି । ନାନା ଅସାଧୁ ଉପାୟରେ 
ଅଧକ ଉପାର୍ଜନ କରି ପାରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା, ଅସାମାଜିକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ଆଦର୍ଶହୀନ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ରାଜନୈତିକ ସମ୍ମାନଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ସାମାଜିକ ଓ 
ବୌବିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭକରିବା, ଦେଶର ପୋଲିସ, ପ୍ରଶାସନ ଓ ବିଚାର ବିଭାଗ ଦୁର୍ନୀତିପୂର୍ଣ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାରେ ଅସଫଳ ହେବା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସାମାଜିକ ଅପକର୍ଷତା ବୃଦ୍ି 
ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେଉଛି । ସେହିପରି ଧାର୍ମିକ କାରଣ ମାନ ମଧ୍ଯ ଅନୈତିକ ପରିବେଶ 
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ପାଇଁ ରନ୍ଧନ ଯୋଗାଇଛି । ଜାତିଆଣ ମାନସିକତାରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ପରସ୍ପରପ୍ରତି ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ବେଷଭାବ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ରହିଥାଏ । ସୁତରାଂ ବର୍ଗୀକୃତ ସାମାଜିକ 
ବୈଷମ୍ୟ ତଥା ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ ଏକ ଅବିଶ୍ଵାସର ବାତାବରଣ ଉଦ୍ରେକ କରାଇଥାଏ ! 
ଧମୀୟ ଓପଚାରିକତାର ପାଳନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଗ୍ରହ ଓ ଉଦ୍ଦୀପନା ଥାଏ, ସାମାଜିକ 
କର୍ଭବ୍ୟ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ସଚେତନତା ନ ଥାଏ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି 
ରହିଥବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅତି ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ହୋଇଥିବାରୁ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ଧର୍ମାୟ ପୂଜା ପାର୍ବଣ ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ ନାନା ଭାବରେ ଭିରଭି ପ୍ରଦାନ 
କରିବା, ସାଧାରଣ ଶୃଂଖଳାକୁ ଲଙ୍ଘନ କରିବା, ଧର୍ମୀୟ ଉପାସନା ପାଇଁ ଆସୁଥିବା ନିରୀହ ଓ 
ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉପାସନା ପୀଠରେ ଶୋଷଣ କରିବା ଘଟଣା ଆମ 
ଜନଜୀବନରେ ଅତି ସାଧାରଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଧର୍ମୀୟ ଓ୍ିପଚ୍ାରିକତାକୁ 
ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କରି ଅସାଧୁ ହେବା, ଆୟକର ଫାଙ୍କବା, ଖାଉଟି ମାନଙ୍କୁ ନିକୃଷ୍ଟ 
ମାନର ଜିନିଷ ବିକିବା ବା ମୁନାଫାଖୋର ହେବାର ନାନା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସମାଜରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର ଆମ୍ମା, ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ ଯୋଗ, ସାଧନା ଉପରେ ପ୍ରଗଳଭ ଭାବେ 
ପ୍ରବଚନ ଦେଉଥିବା ବହୁ ତଥାକଥତ ଦେବପୁରୁଷ ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ୟ, ନାଗରିକ 
ଶୃଝ୍ଖଳାବୋଧ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବା ନୈତିକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେବା ଅତି କୌତୂହଳପ୍ରଦ 
ଅଟେ । ପରିଣାମତଃ ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ୟ ବା ନାଗରିକ ଦାୟିତ୍ବ ବୋଧ ପ୍ରତି ପରାଡମୁଖ ରହି 
ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଅସାଧୁ ଓ ଦୁର୍ନୀତିମୂଳକ କାଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ହେବାର ମନୋଭାବ 
ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ହେବାରେ ଦେଖାଯାଏ । ଗୋଟିଏ କଳୁଷିତ ପରିବେଶରେ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାରୁ ନ ଥିବା ସାଧାରଣ ଜନଗଣ ଅକ୍ଲେଶରେ ପାରଲୌକିକ 
ଶକ୍ତି ବା ଦେବପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବାର ମାନସିକତା ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ସୁରକ୍ଷା ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିଜର 
ସମ୍ମାନରେ ଆଞ୍ଚ ନ ଆଣି ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ ଯେକୌଣସି ପନ୍ଛାରେ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରିବାର 
ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏପରିକି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନିରାପତ୍ତା ଓ ଜାତୀୟ 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ମଧ୍ୟ ଏଥୁପାଇଁ ବଳିଦିଆଯାଏ । ଦେଶର ପାଣ୍ଡିକୁ ଲୁଣ୍ଡନ କରୁଥିବା ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଆଇନର ବ୍ୟୁହ ଭିତରେ ଦଶ୍ତିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନ ମଧ୍ଯ 
ହରାନ୍ତି ନାହିଁ । ଅଧ୍ୟକନ୍ତୁ ଆମ ଜନଜୀବନର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ରାଜନୀତି ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଓ 
ରାଜନୀତି ନୈତିକତା ଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା ସାମାଜିକ ଅପକର୍ଷତା ପାଇଁ ଅଧୁକ ଦାୟୀ 
ଅଟେ | ରାଜନୀତିରେ ଭଲଲୋକଙ୍କର ସ୍ଥାନ ନାହଁ ଏବଂ ସାଧୁ ଓ ନିଷ୍ଠାପର ଲୋକମାନେ 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରକୁ ଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହି ମନୋଭାବ ଜନ 
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ଜୀବନରେ ବେଶ୍‌ ପ୍ରସାର ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଜାତିଆଣ ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବ 
ସୃଷ୍ଟିକରି, କଳାଟଙ୍କା ତଥା ମାଫିଆ ମାନଙ୍କୁ ହାତ କରି ରାଜନୀତି କରି ପାରୁଥୁବା ଦଳମାନେ 
ସଫଳତାର ଶୀର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚ ପାରୁଥିବା ବେଳେ ଆଦର୍ଶ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ନୀତିକୁ ଧରି ଚାଲୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଦଳ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ରାଜନୈତିକ ଦୂଶ୍ୟପଟରୁ ଅପସରି ଯାଉଥିବା ଘଟଣା ଜାତୀୟ 
କ୍ଷୟଶୀଳତାର ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାଏ । ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ କୌଶଳକ୍ରମେ ସାମାଜିକ 
ବିଦ୍ଵେଷର ବୀଜ ବପନ କରୁଥବା ଦଳମାନେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା 
ଆମ ଦେଶପାଇଁ ବିଡମ୍ବନା ମନେହୁଏ । 


ତେବେ ଏହି ସ୍ପିତିରେ ପ୍ରତିକାର କେଉଁ ଠି ? ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ହେଉଥବା 
ଦୂଷିତ ପରିବେଶ ସତ୍ତେେ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି , ସମସ୍ତ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ଏଡାଇଯାନ୍ତି ଓ ନାନା ଘାତ ପ୍ରତିଘାତ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ତଥାପି ଆଦର୍ଶର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି । ସମାଜର ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବା ପାଇଁ, ତାହା ଯେତେ ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ ମନେ ହେଲେ ବି, ପ୍ରୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି । ରାଜନୈତିକ ସ୍ପିତିରେ ଗୁଣାମ୍ମକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ସ୍ବଚ୍ଛତା ଆଣିବା ପାଇଁ କ'ଣ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ଦେଶର ଏହି ବୁଵିଜୀବୀଗଣ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶିକ୍ଷାର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଥିବାରୁ ଶିକ୍ଷା 
ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାପକ ପରିବର୍ଭନ ଜରୁରୀ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷତଃ କର୍ମସଂସ୍କୃତି, ସାମାଜିକ 
କର୍ବ୍ୟ, ନାଗରିକ ଶୃଖ୍ଖଳାବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ 
ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ଭାବରେ ପ୍ରୟାସ ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ଢାଞ୍ଚାରେ ଯେଉଁ 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ଚଞ୍ଚକତାର ବାତାବରଣ ରହିଛି ସେଥୁରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ତଥା ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟକୂ କମାଇବା ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ୟ ଦରକାର । 
ସାଂପ୍ରତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ହାନିକର ଦିଗ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନତା 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥୁବା 
ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ଓ କ୍ଷୟଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସକଳକୁ କିପରି ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ବିଗାରର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଦୁର୍ନୀତି, ଅସାଧୁତା କିପରି ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ପରିପନ୍ନୀ, 
ରାଷ୍ଟ୍ରବିରୋଧୀ, ମାନବିକ ଦୃଷିର ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ସ୍ଵରୂପତଃ ଅନୈତିକ ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବାକୁ ବିସ୍ତୃତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଏଥୁପାଇଁ ଗଣମାଧ୍ୟମ, ଶିକ୍ଷା, 
ସାହିତ୍ୟ ପରି ସମସ୍ତ ସ୍ପଜନଶୀଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜରିଆରେ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ଦରକାର । ପ୍ରଚଳିତ 
ଢାଞ୍ଚା ଯଦି ଅପରିବର୍ଭିତ ରୁହେ, ଏବଂ ସମାଜରେ ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଭୂଷ୍ଟାଗାର ବ୍ୟାପକ ହୋଇ 


- ୨ ୯୭- 
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ଆମର ସକଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭୁଶୁଡି ପଡେ, ତେବେ ତାହା କିପରି ସାମାଜିକ ଶାନ, ସ୍ଥିରତାକୁ 
ବିପନ୍ନ କରିବ ତାହା ନେଇ ଜନଗଣଙ୍କ ସଚେତନ କାରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । ଦୁର୍ନୀତି କିପରି 
ବିଦ୍୍‌ଷ, ଘୃଣା ଓ ପ୍ରତିହିଂସାର ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ତାହା 
ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ଅଛି । ଅଥଚ ସାମାଜିକ ଶାନ୍ତି, ସ୍ଥିରତା ପାଇଁ ଏକ ଦୁର୍ନୀତିମୁକ୍ତ ସହଯୋଗୀ 
ଓ ସମଭାଗୀ ବାତାବରଣ ଯେ ଆବଶ୍ୟକ ଏହା ବିଗର କରିବା ଦରକାର | ସୁଖର କଥା 
ଜନସଂଖ୍ୟାର ବୃହତ୍ତର ଅଂଶଟି ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ଧାରାରେ ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଆଧୁନିକ 
ଜଟିଳତା ବିଶେଷ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ତଥାକଥୁତ ଶିକ୍ଷିତ, ସଭ୍ୟ, ରାଜନୈତିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିବୃନ୍ଦ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜର ସଚେତନବର୍ଗ ଅଧ୍ବକ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହେଉଥିବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଆଚରଣବିଧବର କଡାକଡି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ଦୁର୍ନୀତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି ପ୍ରଚଳିତ ଆଇନ କିପରି ବହୁ ସମୟରେ ଦୁର୍ନୀତି 
ପାଇଁ ସହାୟକ ହେଉଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ୟ ଜରୁରୀ ମନେହୁଏ । 
ଆଇନକୁ ସରଳ, ନିରପେକ୍ଷ ଓ ପ୍ରଶାସନକୁ ଅଧକ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରାଯିବା ପାଇଁ ପଦକ୍ଷେପ 
ଦରକାର | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ନ୍ୟାୟୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଯେପରି ଅକ୍ଲେଶରେ ହୋଇପାରେ 
ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରଶାସନିକ ସ୍ତରରେ ଯାଗରୁକତା ଆବଶ୍ୟକ । କର୍ଭବ୍ୟରେ ଅବହେଳା ପାଇଁ ଓ 
ପ୍ରଶାସନିକ ସ୍ତରର ବିଚ୍ଯୁତି ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରାଯିବା ଦରକାର । ମୋଟ 
ଉପରେ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିକୁ ସ୍ବଵଚୁ ଓ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରିବାକୁ ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ ଆବଶ୍ୟକ । ସକଳ 
ଉଦ୍ୟମ ଭିତରେ ଜନଗଣଙ୍କର ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ସବୁଠାରୁ 
ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ହେଲେ ଏକ 
ଅନୁକୂଳ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


ଏସବୁ କେତେକାଂଶରେ କାଳଛନିକ ବା ୟୁଟୋପିଆନ୍‌ ମନେ ହୋଇପାରେ । ତଥାପି 
ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ ଇଛା ଶକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଆମର ସକଳ କ୍ଷୟଶୀଳତା ସତ୍ତ୍ଵେ 


ସଚେତନ ଭାବେ ଏଥ ପାଇଁ କିଛି ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ ହେଲେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରାରେ 
ଯେ ଗୁଣାମୂକ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେବ ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ । 


୧ ® ° 
** *ଂ ° 
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ବିପ୍ଳବ ଓ ପ୍ରତିବିପ୍ନବ 


ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷଭାଗରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେଉଁ ନବଜାଗରଣ ଆସିଥୁଲା 
ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦେଶରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଥଲା । ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ ଦେବାରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଭୂମିକା ଥଲା ଅନନ୍ୟ । 
ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସେ ଏକ ସୁପ୍ତ ଜାତିର ପ୍ରାଣରେ ନବ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥୁଲେ । ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ସ୍ଵରାଜର ବାର୍ଭା ଦେଇଥିଲେ । ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତର 
ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦିର ରୂପରେଖ କିପରି ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ସେ ନେଇ ଗମ୍ଭୀର ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥଲେ | ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ସେ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଜରିଆରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପୁନର୍ନିମାଣ ପାଇଁ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥଲେ । ତାଙ୍କଦ୍ଧାରା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରାନ୍ତରରେ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା। ଏପରିକି ତାଙ୍କ ବିଚ୍ରଧାରାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁନଥୁବା କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ସହିତ ଆଦର୍ଶଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥବା ବ୍ୟଯକ୍ରିମାନେ ମଧ୍ଯ 
ରଚନାମୁବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ନିଜର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ କରୁଥୁଲେ | ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରୁ 
ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର, ରୁଦ୍ଧ ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା, ନିରକ୍ଷରତା ଇତ୍ୟାଦି ଦୂର କରିବାକୁ 
ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଭାଗରେ ମଧ୍ଯ କିଛି କିଛି ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥଲା । ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଏକ 
ପୁନର୍ଜାଗରଣର ପରିବେଶ ଆସିଥୁଲା। ଏକ ନୂତନ କ୍ରାନ୍ତିର ଯେଉଁ ଅବକାଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, 
ତାହାଦ୍ଵାରା ଏକ ମହାନ ଅଥଚଟ ସୁପ୍ତ ଜାତିର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଯେ ସମ୍ଭବ 
ହେବ ତାହା ଅନେକଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ ଥଲା । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥିବା ବହୁ ନିଷ୍ଠାପର ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ 
ରାଜନାୀତିଠାରୁ ଦୂରରେ ରହି ସାମାଜିକ ଓ ରଚନାମବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ଅଭିନବ ରାଜନୀତିକ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସାମାଜିକ କ୍ରାନି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଥିଲେ, ତାହାର ପ୍ରଭାବ କିଛି ବର୍ଷ ଧରି ତାଙ୍କର ଅନୂଗାମୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଥୁଲା | ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ ଯଦିବା ନାନା ସମୟରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନତରରେ 
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ଛୋଟ ବଡ ଆନ୍ଦେଳନ ମାନ ସଂଗଠିତ ହୋଇଛି ହେଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପ୍ରଭାବ ଥବା ଦୁଇଟି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଠ ଅନୁଗାମୀ ବିନୋବା ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଯେଉଁ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥଲେ ତାହା ସେହି ସମୟର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତିରେ 
ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆହ୍ଵାନ ଥଲା । ଭାରତୀୟ ସମାଜର ପ୍ରାଣ ଥଲା ଗାଆଁ ଓ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନଧାରା । ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତିର ମୂଳାଧାର ଥଲା କୃଷି ଓ ତାହାକୁ ଆଧାରକରି ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ଗଢି ଉଠିଥିବା ବିଭିନ୍ନ କୌଳିକ ବୃତ୍ତି ସମୁହ ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ପ୍ରଧାନ ବୃତ୍ତି 
ହୋଇ ରହିଥିଲା । ହେଲେ ଗ୍ରାମ ମାନଙ୍କରେ ଜମିର ମାଲିକାନା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
କବଳରେ ରହିଥିଲା । ଗ୍ରାମରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ କୃଷିଶ୍ରମିକ ଭୂମିହୀନ ରହିଥୁଲେ ¦ ସୁତରାଂ 
ଜମିର ସୁଷମ ବଣ୍ଟନ ଜରିଆରେ ଏକ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଆର୍ଥକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଇ 
ପାରିଲେ ତାହା ସମାଜରେ ଏକ କ୍ରାନ୍ଥି ଆଣି ପାରିବ ବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ ଲୋପ ପାଇବ, ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୃଦ୍ଧି ହେବ, ଏକ ସମତା 
ଭିତ୍ତିକ ଅର୍ଥନୀତିର ଆଧାର ଉପରେ ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହେବ । 
ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଛାତ୍ର ଓ ଯୁବସମାଜକୁ ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ କରାଯିବା ସହ ସେମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ 
ନାଗରିକ ଭାବେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ବଞ୍ଚବାକୁ ପରିବେଶ ସ୍ୃଷ୍ପି ହୋଇପାରିବ । ମୋଟ 
ଉପରେ ସମାଜରେ ଆର୍ଥନୀତିକ, ଶୈକ୍ଷିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୀବନର 
ଗୁଣାମବକ ମାନରେ ବୃଧି ହେବ । ଏହିପରି ନାନା କଳନା ଓ ସ୍ଵପ୍ନ ସେତେବେଳେ ବହୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସଂଶ୍ମିଷ୍ କରିଥଲା । ବିନୋବାଙ୍କ ପରି ଜଣେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ବିପୁବୀଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ବହୁ ସ୍ତରରୁ ସମର୍ଥନ ମିଳିଥୁଲା । 


କିନ୍ଧୁ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣାପ୍ରବାହ, ପ୍ରଶାସନିକ ଅସହଯୋଗ ଓ ରାଜନୀତିକ 
ସମର୍ଥନ ଅଭାବରେ ଏହି ଆଲୋଡନଟି ଏହାର ଇସ୍ତିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । 
ସମ୍ଭବତଃ ଆମର ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା ସମତା ଆଧାରିତ ତଥା ମୂଲ୍ୟବୋଧ-ଭିଭିକ 
ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ଏକ ମହତ୍ତର ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସଫଳତା ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଚେତନା ତଥା ଶିକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ, ତାହା ଆମ ଦେଶରେ ଆଦୌ  ଭିଭି 
ନେଇନଥୁଲା, ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାହା ନେଇ ନାହିଁ। ଗାନ୍ଧୀ ଶିକ୍ଷାନୀତି ଦେଶରେ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା 
ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ମାନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ତିଷ୍ଠି ପାରିଲା ନାହିଁ । 
ଯଦି ଦେଶରେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ଜାତୀୟ ଶିକ୍ଷାନୀତି ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଥାନ୍ତା ଓ ଶିକ୍ଷା 
ସ୍ତରରୁ ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାନ୍ତା ହୁଏତ ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାନ୍ତା । କୃଷିଭିଭିକ 
ଅର୍ଥନୀତି ଓ କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ 
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ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶରୁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥଲେ ହୁଏତ ଆଶାଜନକ ସଫଳତା ମିଳି ପାରିଥାନ୍ତା 
କିନ୍ତୁ ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଯୋଜନାର ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ଭିନ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଗଲା । କ୍ଷମତା ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ହେବା ପରିବର୍ଭେ କେନ୍ଦ୍ରିଦୂତ ହେବାରେ ଲାଗିଲା, 
କୃଷି ଓ କୁଟୀରଶିଛ ପରିବର୍ଭେ ବୃହତଶିଛ ଅଧୁକ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କଲା, ଗାଆଁମାନ କାଳକ୍ରମେ 
ଶୋଷିତ ହୋଇ ସହରୀ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହେଲା, ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଅପାଡକ୍ତେୟ ହୋଇ 
ପବ୍ନିକ ସ୍କୁଲ ଅଧକ ପ୍ରସାରଲାଭ କଲା । ଏପରିକି ବିକାଶର କେତେ ନୂଆ ନୂଆ ତତ୍ଵ 
ପ୍ରସାରିତ ହେଲା ଗାନ୍ଧୀଯୁଗର ଚିନ୍ତା ଓ ବନୋବାଙ୍କର ପ୍ରୟୋଗାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସମାଜରୁ 
ଏକ ରକମର ଅପସାରିତ ହୋଇଗଲା । 


ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଆଲୋଡନ ଜୟପ୍ରକାଶ 
ସତୁରୀ ଦଶକର ଆରମ୍ଭରେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଥଲେ । ସେତେବେଳକୁ 
ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଯେପରି କେନ୍ଦ୍ରିଭୂତ ହୋଇ ଯାଇଥଲା ଓ ପ୍ରଶାସନ ଦୂନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
ଉଠିଥିଲା ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଜୟପ୍ରକାଶ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଥୁଲେ । ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ, ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ, ପ୍ରଶାସନିକ ର୍ଦୂନୀତି ଓ ରାଜନୈତିକ 
କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯାଇ ସେ ଏକ କ୍ରାନ୍ତି ପାଇଁ ଗମ୍ଭୀର ଆବେଗ ସୃଷ୍ଷି 
କରିଥୁଲେ । ସଂପୂର୍ଣ କ୍ରାନ୍ତିର ବାର୍ଭା ଜରିଆରେ ସେ ଗାନ୍ଧୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପୁନରୁଥାନ ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଥିଲେ । ସେହି ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ନୂଆ ମୋଡ ନେଲା 
ଓ ସ୍ତାବକବାଦ ଶାସକ ଦଳର ଦଶିନ ହୋଇଗଲା । ସୁତରାଂ ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଶେଷରେ ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଗଲା ! ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
କ୍ରାନ୍ତି ପାଇଁ ଯେଉଁ ବୈରାରିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷମାନ ଏକଦା ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ ଓ ସମାଜର ବୁବ୍ଧିଜୀବୀ 
ଗଣଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଣ କରିଥଲା ତାହା ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ମଉଳି 
ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା | ହୁଏତ କେବଳ ବୌବ୍ଧିକ ବିଗବର ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯରେ ତାହା କିଛିଦିନ 
ସୀମିତ ରହିଥୂଲା ହେଲେ ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ସେପରି ଆଲୋଡନ ବା ଗୁଣାମବକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାରେ ସହାୟକ ହେଲା ନାହିଁ । 


ସ୍ବାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ ବିନୋବାଙ୍କର ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ଜୟପ୍ରକାଶଙ୍କର 
ସଂପୂର୍ଣ କ୍ରାନି ଦୂଇଟି ରାଷ୍ଟୀୟ ଆଲୋଡନ ଭାବେ ଆସିଥୁଲା। ଏହି ଆଲୋଡନ ପୂଷ୍ଠଭାଗରେ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଥଲା । ଏହାର ସଫଳ ରୂପାୟନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲେ ସମାଜରେ 
ଗୁଣାମକ ପରିବର୍ଭନ ଯେ ଆସିପାରିଥାନ୍ତା ଏହା ମନେହୁଏ । ଯେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏହା 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ଦିଗରେ ସମର୍ଥ ହେଲା ନାହିଁ ତାହାର ନାନା ବିଶ୍ଳେଷଣ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ । 
ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି ଆଲୋଡନ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଭିରି 
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ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାଏ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ସମାଜକୁ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାଏ । କୌଣସି ବିପ୍ଳବ 
ସମାଜରୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସମାସ୍ୟା ଯେ ଦୂର କରିଦିଏ ବା ସମାଜକୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କରିଦିଏ 
ଏହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବିପ୍ଲବ ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ ତାହା ଏପରିକି 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୋଇପାରେ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇପାରେ । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରଭନକୁ କୌଣସି 
ଆଲୋଡନ ବା ଆବେଗଦ୍ବାରା କ୍ଷିପ୍ର କରାଇବା, କେତେକ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି 
ଜନଗଣଙ୍କ ଆବିଷ୍ଠ କରାଇବା, ଜୀବନର ଗୁଣାମୁକ ମାନରେ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ଓ ସର୍ବୋପରି 
ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ଏବଂ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଇବା ଏକ ବିପ୍ଳବର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମନେହୁଏ । 
ପରନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ ମୂଲ୍ଯଚୟଠାରୁ ସମାଜ ଦୂରେଇଯିବା, ସମାଜର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ମାନେ 
ମହତ୍ତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ରହିବା ଓ ଜନଗଣଙ୍କର ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ମାନ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ନିମ୍ନଗାମୀ ହେବା ଏକ କ୍ଷୟଶୀଳ ସ୍ପିତିର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । 
ଏପରିକି ସମାଜକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କରିବା ପାଇଁ ବା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ଯୟଚୟଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ନେବା ପାଇଁ ବି ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କେତେକ ଅଭିସନ୍ଧିମୂଳକ ଭାବନା 
ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜନମାନସରେ ଏକ ନକାରାମବକ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି 
ରାଜନୈତିକ ଦଳ ବା ସଂଗଠନର ପ୍ରୟାସ ବେଳକେ ଜନ ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିପାରେ, 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସମାଜର ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ପଶ୍ଚାତଗତି ହୁଏ । ସେପରି ହେଲେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟ ସହ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା ବୃଦ୍ଧିପାଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଯେଉଁ ଭାବନା ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାବପ୍ରବଣତା ଜନିତ ବିଦ୍ବେଷ ସୃଷ୍ଟିକରେ, 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ସ୍ଧର୍ଶକାତରହୀନ ମନୋଭାବ ଆଣେ, ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କ୍ରମବର୍ଵଷୁ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ବାତାବରଣ ପ୍ରସାରକରେ ଓ ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତୁମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ପରି ଉଚ୍ଚଚର ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମାଜରୁ ଅପସରିଯିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ତାହା ପ୍ରତିବିପ୍ଲବ 
(Unter revolution) କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଗତ ଏକ ଦଶନ୍ଧିରୁ ଉର୍ନ୍ବ ସମୟ ଭିତରେ ଜାତୀୟ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରତିବିପ୍ନବର ଧାରା ଚାଲୁ ରହିଥିବା ମନେହୂଏ । ଆମ ଦେଶର ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା, ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅବକ୍ଷୟର ଧାରା 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ବିଶେଷକରି ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ଯେଉଁ 
ନୈତିକ ଉକ୍‌ର୍ଷର ବାତାବରଣ ଆଣିଥିଲେ କିମ୍ବା ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତରେ ବିନୋବା ଓ 
ଜୟପ୍ରକାଶ ଯେପରି ସମତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରି 
ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଇଥଲେ ତାହା ବର୍ଭମାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପେକ୍ଷିତ ହେବା 
ମନେହୁଏ । ଆମର ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାର କ୍ଷେତ୍ର ଓ ପରିସର ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଯେ ସେ 
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ସଂପର୍କରେ ଦୀର୍ଘ ପୁସ୍ତକ ଲେଖାଯାଇ ପାରିବ । ହେଲେ ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ସ୍ଵଳ୍ପତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦୁଇଟି କ୍ଷେତ୍ର ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ ସୂଚନା ଦେବା ଉଚିତ ମନେକରୁଛି । 


ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବା ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଳର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ ଓ ସେଥୁପାଇଁ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରିତ ଅର୍ଥନୀତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । ଗ୍ରାମସ୍ବରାଜର ପରିକଳ୍ଚନା ଭିତରେ 
ଆର୍ଥନୀତିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ତା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ଥୂଲା। ଗ୍ରାମସ୍ବରାଜର ଏହି କଳ୍ପନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କରିବାକୁ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆ ଯାଇଥିଲେ ହୁଏତ ଏକ ଭିନ୍ନ ଭାରତବର୍ଷର ଚିତ୍ର ଆଜି ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥଅନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ହାତରେ ସମସ୍ତ ପୁଞ୍ଜି ଠୂଳ 
ହୋଇରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ସମାଜରେ ଏକ ଅସ୍ଵସ୍ଥିକର ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ଲାଗିରହିବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଭିତରେ ଏକ ରୋଜଗାରର ପନ୍ଛା ପାଇବ ଏହା ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବାଙ୍କର ବିଗ୍ଚର ଥୁଲା | କିନ୍ତୁ 
ସଂପ୍ରତି ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ପରିବର୍ଭେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ବିକାଶର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଛି 
ସେଥୁରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ରଣ ଜନ୍ତା ଭିତରେ ପଡିଯାଉଛି । ଏକ ନୂଆ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଆମ ଦେଶର 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ କବଳିତ କରି ରଖୁଛି । ଦେଶର ଯାହା କିଛି ସମୂପବ୍ଧି ହେଉଛି ତାହାର ସୁଫଳ 
ସମାଜର ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପଭୋଗ କରୁଥିବା ବେଳେ ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ସଂପ୍ରତି ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ 
ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ହେଉଛି ଓ ବେକାରୀ ସମସ୍ଯା ଉକ୍‌ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଅବୈଧ ଓ ଅନୈତିକ ପନ୍ଛାରେ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ ପାଇଁ ମନୋଭାବ ସମାଜରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । 
ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ । ଏହିପରି ନାନା ଭାବରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବାଙ୍କର 
ପରିକଳିତ ଗ୍ରାମସ୍ଵରାଜ ଓ ସମତା ଭିତ୍ତିକ ଅର୍ଥନୀତି ସଂପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇଯାଉଛି । 
ବୈଷମ୍ୟ ଓ ନୀତିହୀନତା ସମାଜର ପ୍ରତିକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଛି । 


ସେହିପରି ସାଂପ୍ରତିକ ଭାରତବର୍ଷରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ଯେଉଁ ବିଷ ସଂଚାର ହେଉଛି 
ତାହା ଗାନ୍ଧୀ ଯୁଗର ସକଳ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିପରୀତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ବହୁ ଧର୍ମ, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜୀବନଧାରା, ନାନା ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା 
ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଆସିଛି । କେତେ କେତେ ଧର୍ମୀୟ ଧାରା, ମାର୍ଗ ଓ ପନ୍ଛାର ମିଶ୍ରଣ 
ବା ସମନ୍ଵଟୟରେ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆମ ଦେଶରେ 
ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ, ଧର୍ମମତବାଦୀମାନେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏକ 
ଦଶନ୍ଧିରୁ ଉର୍ଶ୍ବ ଧରି ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ଯେପରି ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ ପ୍ରତିହିଂସାର 
ବାତାବରଣ ସୁପରିକଳିତ ଭାବେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଉଛି ତାହା ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ ନକାରାମମକ ଦିଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଭ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
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ସାଧନ ପାଇଁ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ବେଷର ପରିବେଶ ସୁସଂଗଠିତ 
ଭାବେ ପ୍ରସାର କରାଯାଉଛି | ଅତି ସାଧାରଣ ଘଟଣାରୁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଂଘର୍ଷ ତୀବ୍ର ଆକାର 
ଧାରଣ କରୁଛି ଓ ଏପରିକି ସରକାରୀ କଳ ଏଥରେ ସହାଯତା ଦେଉଛି । ରାଜନୈତିକ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ଅଭିସନ୍ଧିମୂଳକ ଭାବେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷର ବୀଜ ବପନ 
କରାଯାଉଛି । ଏହା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମାନେ 
ଗୌରବ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ମଣିଷର ସଂସାର ଏହାଦ୍ଵାରା ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଯାଉଛି । 
ସମାଜର ସକଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭୁଶୁଡି ପଡ଼ୁଛି, ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଲୋପ ପାଇଯାଉଛି, 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ କୂର ମନୋଭାବ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ମାନସିକତାକୁ ଆଛାଦନ କରିଯାଉଛି । 
ଧର୍ମାୟ ସହନଶୀଳତା, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଗାରଶୀଳତା ଇତ୍ୟାଦି ମାନବିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟକୁ କଠୋର ଆଘାତ କରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଘୃଣାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଉଛି । 
ଏହା ଯେ ଏକ ବିଡମ୍ବନା ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଆମ ଜନଜୀବନରେ ଯେଉଁ ସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ସମାଜର ଯଥାର୍ଥ ଲଇଉରଣ ଘଟାଇବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରାଯାଉଛି ¦ ପରନ୍ତୁ ତାହାର ବିପରୀତ ଭାବନାକୁ ଆମର ଜାତୀୟ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଉଛି । ଦେଶର ରାଜନୀତିକ କ୍ଷମତାର ମଙ୍ଗକୁ ଧରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସଚେତନ 
ଭାବରେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବନାଠାରୁ ସମାଜକୁ ଦୂରେଇ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି | ଦେଶର ଏକ ସୃ 
ଓ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ପ୍ରଶାସନ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରୁ ନାହିଁ, ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଜୀବନଧର୍ମୀ 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ, ଏପରିକି ବ୍ରିଟଶ ଉପନିବେଶିକ କାଳର ପରିସ୍ଥିତି ଠାରୁ ଅଧକ ଖରାପ 
ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯକୁ ଆଗେଇ ଗଲିଛି । ସମାଜରେ ସମତା, ଅହଂସା ଓ ବ୍ୟ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାଭିରିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡିକର ଦ୍ଧତ ଅବକ୍ଷୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଛି । ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି, 
ସହନଶୀଳତା, ଉଦାରତା ପରିବର୍ରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ ଓ ଘୃଣାର ପରିବେଶ ବ୍ୟାପକ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମାଜର ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ 
ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତା, ସେ ସବୂକୁ ବାଦ୍‌ ଦେବାଦ୍ଵାରା କେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ହେବ ତାହା ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ 
ହୋଇଉଠୁଛି । ଏହା ପ୍ରତିବିପ୍ନବ ନୁହେଁ ତ ଆଉ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 
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ଲେଖକ ଶ୍ରୀ ଧନେଶ୍ବର ସାହୁଙ୍କର ଜନ୍ମ ୧୯୪୯ରେ 
ଢ଼େଙ୍କାନାଳ ଜିଲ୍ଲାର ଭୁବନରେ । ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରେ 
ରେଭେନ୍‌ସା ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ସ୍କାତକ ଓ ଉତ୍କଳ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ସ୍କାତକୋର୍ତର ଶିକ୍ଷା ଓ ଉଭୟ 
ପରୀକ୍ଷାରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନ । 
୧୯୭୪ରେ ସରକାରୀ କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟାପକ 
ଭାବେ ଯୋଗଦେଇ ବିଭିନ୍ନ କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟାପନା 
କରି ୨୦ ୦୭ରେ ବିକେବି ସ୍ଵୟଂଶାସିତ 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଅବସର ଗ୍ରହଣ । ଜଣେ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଚିନ୍ତକ ଭାବେ ଓଡ଼ିଶା ଓ 
ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ପରିଚିତ | 


' ଆବ୍ରାହମ କୋଭୁର!, ‘ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ", 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ' ତାଙ୍କର 
ବିଶିଷ୍ଠ କୃତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ  ଗୋରାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଗାନ୍ଧୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ” , ‘ଭାରତରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଓ 
ତାହାର ବିଲୋପ, ‘ଧର୍ମର ଉରରେ” ତାଙ୍କର 
କେତୋଟି ସୂଖପାଠ୍ୟ ଅନୁବାଦ । 


ଓଡ଼ିଆ ଓ ଇଂରାଜୀରେ ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ । 
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